ബ്രഹ്മത്തിന്റെ ഉല്‍ഷ്‌, 
എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


രരിരം, മനസ്സ്‌, ആത്മാവ്‌ 
വി.പി.പ്രഭാകരന്‍ 


ബരദ്ധഭാതികവാദം 
എം.എന്‍.റോയ്‌ 


വും ചലനവും 
ന്ദന്‍ 


കാലം പ & 


: ര്‍ 


2015 ജൂലായ്‌-സെപ്തംബര്‍ 
പുസ്തകം 9 ലക്കം 2 


പ്രതാധിപര്‍ 
മനോജ്‌ 
സഹ പ്രതാധിപര്‍ 


എം.വി.ഹരിദാസന്‍ (ഓണററി) 
ജെയ്സണ്‍ 


വിലാസം 


വാക്കറിവ്‌ മാസിക, "റയ്‌, 

പോസ്റ്റാഫീസീനു സമീപം, 
കൊല്ലങ്കോട്‌- 6 50%, പാലക്കാട്‌ ജില്ല. 
ഫോണ്‍ : 04923- 264331, 9446638940 
6-ന9॥ : ന3നാ1/80ദഗ്ധർര്‍റുന്ദി.ഠന 


ഡി.ടി.പി. 
കിഷന്‍ കോരി സെന്റര്‍, പാലക്കാട്‌ 
പ്രിന്റിങ്ങ്‌ 
എസ്‌.പി.കെ. പ്രിന്റേഴ്‌സ്‌, കൊല്ലങ്കോട്‌. 


ഉള്ളടക്കം 


ആമുഖലേഖനം 
ബ്രഹ്മത്തിന്റെ ഉല്‍ചത്തി 
എം,വി.ഹരിദാസന്‍ 


ലേഖനം 

രരീരം, മനസ്സ്‌, ആത്മാവ്‌ 
വി.പി.പ്രഭാകരന്‍ 
വാമൊഴിക്കഥകള്‍ 


ഉഹപരസംഹിത - ദാര്‍രനികകഥകള്‍ 
മനോജ്‌ 


കവിതകള്‍ 

ആണികര്‍ - ബി.ജോസുകുട്ടി 

ബാവുല്‍ - സന്ധ്യ ഇ. ൨ 
കാലം വേനലിന്റെ ഫോട്ടോയില്‍ ] 
മോഹന്‍ദാസ്‌ തെമ്പള്ളം & 
കാലത്തോട്‌ പറഞ്ഞത്‌ - ഷാജി ഷണ്‍മുഖം 


കലയും ശാസ്ത്രവും , 
സൌന്ദര്യബോധത്തിന്റെ ശരീരശാസ്ത്രം 
ജെയ്സണ്‍ 

എം.എന്‍.റോയിയുടെ ലേഖനങ്ങള്‍ 
ബൌരദ്ധഭാതികവാദം 

എം.എന്‍.റോയ്‌ 


മാര്‍ക്സിസത്തില്‍നിന്നും മുന്നോട്ട്‌ 
പദാര്‍ത്ഥവും ചലനവും 
കെ.സി.ച്ര്ദ്രന്‍ 


വീണ്ടുവിചാരം 


ജാതി, ഇഞാനം, 2൪ദനാധികാരം 
ഉമ ചക്രവര്‍ത്തി 


കാഴ്ച - കാഴ്ചപ്പാട്‌ 
നല്‍വഴി 
സുകേതു 
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ആമുഖലേഖനം 


(്ലെഹ്മര്തിന്റെ ഉല്‍പത്തി 


൦.വി.ഹരിദാസന്‍ 


ഉപനിഷത്തുകളിലെ കേന്ദ്ര ആശയമാണ്‌ ബ്രഹ്മം. (്രഹ്മത്തെ 
ക്കുറിച്ചും (ബഹ്മസാക്ഷാത്കാരത്തെക്കുറിച്ചുമുള്ള വിചിന്തനങ്ങളാണ്‌ 
ഉപനിഷത്തുകളിലാകെ നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നത്‌. ഉല്‍പത്തി വിനാശങ്ങളി 
പ്ലാത്ത പരമസത്തയാണ്‌ വേദാന്തികളെ സംബന്ധിച്ച്‌ ബ്രഹ്മം. (പ്രപഞ്ച 
ത്തിന്റെ ഉല്‍പത്തി സ്ഥിതിലയകാരണം ബ്രഹ്മമാണെന്ന്‌ അവര്‍ വിശ്വസി 
ക്കുന്നു. അത്‌ നിര്‍ഗുണവും നിരാകാരവും നിഷ്ക്രിയവും നിര്‍വികാരവും 
നിര്‍വികല്‍പവും നിഷ്കളങ്കവും നിത്യവും അനന്തവും അദ്ധിതീയവും 
സച്ചിദാനസ്വരൂപവും ശാന്തവും പരിശുദ്ധവും ആണെന്നാണ്‌ സങ്കല്‍പം. 


പ്രഹ്മസങ്കല്‍പം ദൈവസങ്കല്‍പത്തിന്റെ ഏറ്റവും ഉന്നതമായ 
പടിയാണ്‌. അദ്ദൈതവേദാന്തികളാണ്‌ ബ്രഹ്മസങ്കല്‍പത്തെ അതിന്റെ 
മാര്‍ക്കിക പരകോടിയില്‍ എത്തിച്ചത്‌. ബ്രഹ്മ സങ്കല്‍പത്തില്‍. ഈശ്വരന്‍ 
ശ്വരനല്ലാതാകുകയാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ സംഭവിക്കുന്നത്‌. 
അതുകൊണ്ടാണ്‌ മധ്വാചാര്യരെപ്പോലുള്ള ദ്വൈതവാദികള്‍ അദ്വൈതത്തെ 
ദിനമായി ആക്ഷേപിക്കുന്നത്‌. തങ്ങളുടെ ദര്‍ശനത്തിന്റെ അപകടത്തെ 
റികടക്കുന്നതിനായി അദ്ദൈത വേദാന്തികള്‍ (്രഹ്മത്തിനു താഴെയായി ഒരു 
ഈശ്വര സങ്കല്‍പത്തെയും അവതതരിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഈശ്വരനെ (ബ്രഹ്മത്തിന്റെ 
മായയിലുള്ള പ്രതിബിംബമായി അദ്വൈതികള്‍ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നു. 
സഗുണബ്രഹ്മമാണ്‌ ഈശ്വരന്‍ എന്നര്‍ത്ഥം. എന്നാല്‍ അദ്ദൈതികള്‍ ചില 
സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ (്രഹ്മത്തെയും ഈശ്വരനെയും വേറിട്ടുകാണുമ്പോള്‍ 
മറ്റുചില സന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ അഭിന്നമായും കാണുന്നുണ്ട്‌. ബ്രഛ്മത്തിന്റെയും 
(്രപഞ്ചത്തിന്റെയും വിലക്ഷണത എന്ന പ്രശ്‌നത്തെ മറികടക്കുന്നതിനാണ്‌ 
ഈശ്വരന്‍, മായ എന്നീ സങ്കല്‍പ്പങ്ങളെ അദ്വൈതവേദാന്തികള്‍ 
കൊണ്ടുവരുന്നത്‌; ്രഹ്മസങ്കല്‍പ്പമാകട്ടെ, പ്രപഞ്ച സ്രഷ്ടാവായ ഈശ്വര 
സങ്കല്‍പ്പത്തിന്റെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ പുറത്തുകൊണ്ടുവരുന്ന നാസ്തിക് 
വാദത്തെ നേരിടുന്നതിനും. 

ഭാരതത്തിലെ ഏറ്റവും പ്രാചീനമായ മതസാഹിത്യമാണ്‌ 


; ജഗ്വേദസൂക്തങ്ങള്‍. നിരവധി നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്കുമുമ്പുതന്നെ രൂപംകൊണ്ടി 


പി 


രുന്നുവെങ്കിലും അവയുടെ ഇന്നത്തെ രുപത്തിലുള്ള സമാഹരണം 
പൂര്‍ത്തിയാകുന്നത്‌ ഏതാണ്ട്‌ ബി.സി. 800 ന്‌ അടുത്താണ്‌. അതില്‍ 
ഉപനിഷത്തുകളില്‍ വിവരിയ്ക്കുന്ന തരത്തിലുള്ള പബ്രഹ്മസങ്കല്‍പം 
കാണുന്നില്ല. ജഗ്വേദത്തില്‍ ബഹുദൈവാരാധനയ്ക്കും യജ്ഞത്തിനും 


ഒുമൈ - ദ്വെച്തംങബ്ര്‍ 6 ക? 


ആണ്‌ പ്രധാന്യമുള്ളത്‌. ഇന്ദ്രന്‍, വരുണന്‍, മിത്രന്‍, അഗ്നി മുതലായവര്‍ക്കാണ്‌ 
അതില്‍ പ്രാധാന്യം നല്‍കിയിട്ടുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ ജഗ്വേദത്തിന്റെ അവസാന 
മണ്ഡലത്തിലെ നാസദീയസുക്തം പോലുള്ള ഒന്നു രണ്ടു സൂക്തങ്ങളില്‍ 
ഏകേശ്വരവാദത്തിലേയ്ക്കുള്ള ഒരു നീക്കത്തിന്റെ സൂചന കാണാം. അന്ന്‌ 
“അതൊന്ന്‌ (തദേകം) മാത്രമേ ഉണ്ടായിരുന്നുള്ളു; മറ്റൊന്നും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല 
എന്ന്‌ ആ സൂക്തത്തില്‍ (0 .129) പറയുന്നു. തദേകം എന്ന പദത്തെ 
പില്‍ക്കാലത്തെ വ്യാഖ്യാതാക്കളും വിവര്‍ത്തകരും ബ്രഹ്മം എന്നാണ്‌ 
വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നത്‌. പതിനാലാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന വേദ 
വ്യാഖ്യാതാവായ സായണാചാര്യനാണ്‌ ഇത്തരമൊരു വ്യാഖ്യാനത്തിന്‌ 
തുടക്കം കുറിച്ചത്‌. വള്ളത്തോളും ഒ.എം.സി. യും അദ്ദേഹത്തെ 
പിന്തുടരുകയാണ്‌ ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. ആചാര്യനര്രേന്ദഭൂഷണ്‍ 'ആ 
ആത്മതത്ത്വം” എന്ന്‌ 'തദേകം' എന്ന പദത്തെ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നു. 
(ചതുരീവേദപര്യടനം, പു.115) . 

ഉപനിഷത്തുകളുടെയും വേദാന്തദര്‍ശനത്തിന്റെയും പ്രചാരത്തോ 
ടെയാണ്‌ ബ്രഹ്മത്തിന്‌ പ്രാധാന്യം ലഭിക്കുന്നത്‌. അത്യാവശ്യം സംസ്കൃതം 
അറിയുന്നവര്‍വരെ ഒരു കാലത്ത്‌ ഉപനിഷത്തുകള്‍ പടച്ചുവിട്ടിരുന്നു. വെറും 
നാലുശ്ശോകങ്ങള്‍ വരെയുള്ള സൃഷ്ടികള്‍ ഉപനിഷത്തുകള്‍ എന്നറിയ 
പ്പേടുന്നുണ്ട്‌. പലരും തങ്ങളുടെ ആരാധനാമൂര്‍ത്തി തന്നെയാണ്‌ പരബ്രഹ്മം 
എന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഉപനിഷത്തെന്ന പേരില്‍ ശ്ലോകങ്ങള്‍ 
രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അങ്ങിനെ ശ്രീരാമനും ശ്രീകൃഷ്ണനും ഗണപതിയും ശിവനും 
സ്‌കന്ദനും ആദിനാരായണനും ആദിത്യനും എല്ലാം ബ്രഹ്മമായി മാറുന്നു. 

ഉപനിഷത്തുകളിലും വേദാന്തദര്‍ശനത്തിലും വിവരിയ്ക്കുന്ന 
തരത്തിലുള്ള ബ്രഹ്മസങ്കല്‍പം ഉദഗ്വേദസൂക്തങ്ങളിലില്ലെങ്കിലും ബ്രഹ്മം എന്ന 
പദം നിരവധി സൂക്തങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിച്ചിട്ടുള്ളതു കാണാനാകും. 
വേദങ്ങള്‍ മനുഷ്യസംസ്‌കാരത്തിന്റെ ബാല്ൃദശയിലെ സൃഷ്ടികളാണ്‌. 
സംസ്‌കാരത്തിന്റെ ആ ദശയില്‍ ഭാതികജീവിതത്തിലെ പ്രശ്‌നങ്ങള്‍ക്കാണ്‌ 
പ്രാധാന്യമുണ്ടായിരുന്നത്‌ അതുകൊണ്ടുതന്നെ പശു, ധനം, ധാന്യം, 
ആരോഗ്യം, ശ്രതുക്കളില്‍ നിന്നുള്ള രക്ഷ മുതലായ സുഖപ്രദവും 
സംതൃപ്തവുമായ ഭാതിക ജീവിതത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പ്രാര്‍ത്ഥനകളാണ്‌ 
ഏതാണ്ട്‌ എല്ലാ വേദസുക്തങ്ങളിലും നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്നത്‌. ആധുനിക 
കാലത്തും മിക്കവാറും എല്ലാ മനുഷ്യരെ സംബന്ധിച്ചും ആത്മീയ 
വിചാരങ്ങള്‍ ഭാതികജീവിതസുഖസംതൃപ്തികള്‍ക്കു വേണ്ടിയുള്ള ഉപായം 
മാത്രമാണ്‌. ആ നിലയ്ക്കു വൈദികകാലത്തെ മനുഷ്യര്‍ നിരങ്കുശമായ 
ദാര്‍ശനികവിചാരങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പേട്ടിരുന്നില്ല എന്നത്‌ സ്വാഭാവികമായ ഒരു 
കാര്യം തന്നെയാണ്‌. ഉപനിഷത്ത്‌ കാലഘട്ടത്തിലെ (ബി. സി. 700 മുതല്‍ 
ബി. സി. 300 വരെ) ടടഷിമാര്‍ക്ക്‌ ഭാതികജീവിതത്തിലെ പ്രശ്‌നങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
കാര്യമായി വേവലാതിപ്പെടേണ്ട സാഹചര്യമുണ്ടായിരുന്നില്ല. അവര്‍ക്കു 
വേണ്ട ധനവും ധാന്യവും ഗോക്കളും ദാസിമാരുമെല്ലാം രാജാക്കന്‍ന്മാര്‍ 


4 ച്ഥാക്ഠഥിച്‌ 
ണ്‌ 


] 


വേണ്ടുവോളം നല്‍കിയിരുന്നു. ആ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ ഉപനിഷത്ത്‌ 
ജഷിമാര്‍ക്ക്‌ നിരങ്കുശമായ പ്രഹ്മവിചാരങ്ങളില്‍ ഏര്‍പ്പെടുക 
എളുപ്പമായിരുന്നു. വൈദികകാലത്ത്‌ ബ്രഹ്മം എന്ന പദത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം 
എന്തായിരുന്നു"? വര്‍ദ്ധിക്കുക, വളരുക, വികസിക്കുക, പെരുകുക 
എന്നൊക്കെ അര്‍ത്ഥമുള്ള “ബൃഹ്‌' എന്ന ധാതുവില്‍ നിന്നാണ്‌ ബ്രഹ്മപദം 
നിഷ്പന്നമായിട്ടുള്ളത്‌. ബ്രഹ്മം എന്ന പദത്തിന്‌ പരബ്രഹ്മം, സൂക്തം, 
വേദം, ഓംകാരം, പുരോഹിതവര്‍ഗ്ഗം, (ബരാഹ്മണശക്തി, തപശ്ചര്യ, ബ്രഹ്മചര്യം, 
മോക്ഷം, മതപരമായ വിജ്ഞാനം, വേദത്തിലെ ബ്രാഹ്മണ വിഭാഗം, ധനം, 
ഭക്ഷണം, സത്യം, പ്രാഹ്മണന്‍, പ്രഹ്മാവ്‌, സോമയാഗത്തിലെ നാല്‍ 
ജത്വിക്കുകളില്‍ ഒരാള്‍, പ്രഹ്മജ്ഞാനി, സൂര്യന്‍, ബുദ്ധി, സപ്തപ്രജാ 
പതികള്‍, ശിവന്‍, അന്നം, വേദജ്ഞന്‍ എന്നിങ്ങനെ പല അര്‍ത്ഥങ്ങളും പല 
ഘട്ടങ്ങളിലായി വന്നു ചേര്‍ന്നിട്ടുണ്ട്‌. (കാണിപ്പയ്യൂര്‍ ശങ്കരന്‍ നമ്പൂതിരി 
പ്ലാടിന്റെയും ഇ. പി.നാരായണ ഭട്ടതിരിയുടെയും സംസ്കൃതം - മലയകൂം 
നിഘണ്ടുക്കള്‍ നോക്കുക). ഉപനിഷത്തുകളുടെയും ബ്രഹ്മസൂത്രത്തിന്റെയും 
കാലം മുതല്‍ പരബ്രഹ്മം എന്ന അര്‍ത്ഥം ഒഴികെയുള്ള അര്‍ത്ഥങ്ങളെല്ലാം 
ലുപ്തപ്രചാരമായിത്തീര്‍ന്നു. 

വേദാന്തത്തില്‍ വിവരിയ്ക്കുന്ന തരത്തിലുള്ള ബ്രഹ്മസങ്കല്‍പം 
ഗ്വേദകാലഘട്ടത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല എന്ന്‌ സുരേന്ദ്രനാഥ്‌ ദാസ്ഗുപ്ത 
അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. (4 ൧൩51൧൧ 0 /ഗമ്ദഥ ൧///050൧/4൮)ഗാ1. |,.20). വിശ്രുത 
വേദവ്യാഖ്യാതാവായ സായണാചാര്യന്‍ മ്ര്ന്രം, ഹോതാവിന്റെ 
മന്ത്രോച്ചാരണം, യജ്ഞാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍, അന്നം എന്നിങ്ങനെയുള്ള 
അര്‍ത്ഥങ്ങളാണ്‌ വേദത്തിലെ ബ്രഹ്മശബ്ദത്തിന്‌ നല്‍കിയിട്ടുള്ളത്‌. 
സായണഭാഷ്യത്തെ പിന്തുടരുന്ന വള്ളത്തോളും ഉദഗ്വേദസംഹിതയുടെ 
പരിഭാഷയില്‍ മന്ത്രം, മ്ര്തരശക്തി, സ്തോത്രം എന്നീ അര്‍ത്ഥങ്ങളാണ്‌ 
ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. പോള്‍ ഡോയ്‌സന്‍, ഹാഗ്‌ (130), എം. ഹിരിയണ്ണ 
എന്നിവര്‍ ബ്രഹ്മശബ്ദത്തിന്റെ വൈദികാര്‍ത്ഥം പ്രാര്‍ത്ഥന എന്നായിരുന്നു 
എന്ന്‌ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. മഹാരാഷ്ര്രയിലെ പ്രസിദ്ധ സംസ്‌കൃത 
പണ്ഡിതനായിരുന്ന ലക്ഷ്മണ്‍ശാസ്ത്രി ജോഷി പറയുന്നതു നോക്കുക: 
“ ദേവന്‍മാരുടെ മഹത്വത്തെയും പ്രവൃത്തികളെയും പുകഴ്ത്തുന്ന ഒരു 
സ്തുതിഗീതം എന്ന അര്‍ത്ഥമാണ്‌ ബ്രഹ്മം എന്ന പദത്തിന്‌ ആദ്യകാലത്തു 
ണ്ടായിരുന്നത്‌. ടുക്‌; സ്തോത്രം, സൂക്തം എന്നിങ്ങനെ അതു വിളിക്കപ്പെട്ടു. 
ദേവന്‍മാരുടെ മഹത്വത്തെ വിവരിയ്ക്കുന്ന പ്രാര്‍ത്ഥനകളാണ്‌ ഗ്വേദ 
മന്ത്രങ്ങളും സ്തോത്രങ്ങളും.” (൧൭/ല/ഠ൮൧ഥ)ലാ॥ 07 /0ഗഗ റഥ/ഥ്ട : 1/6റ3ട 40 
6ഒ0൧//൧.151). 


(ബഹ്മശബ്ദത്തിന്റെ വൈദികാര്‍ത്ഥവും വേദാന്താര്‍ത്ഥവും 
തമ്മിലുള്ള ഈ അന്തരം വേദാന്തികള്‍ക്ക്‌ അസ്വസ്ഥതയുണ്ടാക്കുന്നതാണ്‌. 
“ ഈ അന്തരം കുറയ്ക്കാനും അവര്‍ ശ്രമിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ 


ഒുലുമൈ - ദ്വെച്മംങബ്ര്‍ ക്ട 
ട്‌ 


പ്രപഞ്ചമായി പെരുകികാണപ്പെടുന്ന കാരണവസ്തു എന്നേ ബ്രഹ്മപദത്തി 
ന്നര്‍ത്ഥമുള്ളു എന്ന്‌ ജി.ബാലകൃഷ് ണന്‍നായര്‍ പറയുന്നത്‌. 
(വേദാന്തദര്‍ശനം, ഭാഗം ഒന്ന്‌, പു.81). എന്നാല്‍ ഡോക്ടര്‍ രാധാകൃഷ്ണന്‍ 
ഈ വൈഷമ്യത്തെ തരണം ചെയ്യുന്നത്‌ വേറൊരു തരത്തിലാണ്‌. അദ്ദേഹം 
പറയുന്നതു നോക്കുക: “നാം ഈ ശബ്ദത്തിന്റെ വ്യൂല്‍പ്പത്തിയെപ്പറ്റി 
അധികം വിഷമിക്കേണ്ടതില്ല. നമ്മെ സംബന്ധിച്ചിട ത്തോളം 
(്രഹ്മത്തിന്നര്‍ത്ഥം പരമസത്തയാണ്‌. അത്‌ വര്‍ദ്ധിക്കുന്നു, ഉച്ഛ്വസിക്കുന്നു.. 
ഉത്തരോത്തരം അഭിവൃദ്ധി പ്രാപിക്കുന്നു.” (ഭാരതിയദരീശനം, ഒന്നാം വാല്യം, 
പു.140). 
ഈ വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ സുകുമാര്‍ അഴീക്കോട്‌ എഴുതുന്നു: 
“വേദത്തില്‍ ഉപയോഗിച്ച (ബഹ്മപദത്തില്‍ സൂചിപ്പിക്കപ്പെട്ടിരുന്ന 
ദിവ്യചൈതന്യാത്മകത വികസിച്ചു വളര്‍ന്നുണ്ടായ അര്‍ത്ഥപരിപാകം 
ഉപനിഷത്തിലെ ബ്രഹ്മത്തിനുണ്ട്‌. വെറും വചനമെന്നോ സ്തുതിയെന്നോ 
സൂക്തമെന്നോ ഉള്ള അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ സ്രഹ്മശബ്ദം വേദത്തില്‍ 
ഉപയോഗഗിച്ചിട്ടുള്ളതെന്ന്‌ പാശ്ചാത്ൃയസ്രമ്പദായക്കാര്‍ പറയുന്നു. ആ പദം 
അങ്ങിനെ മാത്രമായി വേദങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിക്കപ്പെട്ടു കാണുന്നില്ല. ഏതോ 
ഒരു ചൈതന്യത്തിന്റെ പ്രതീകമുള്ള അര്‍ത്ഥസ്ഫുരണം വേദത്തില്‍ ഈ 
പദം ഉപയോഗിക്കുന്നേടത്തെല്ലാം ഒളി ചേര്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. ”വിശ്വാമിത്രസ്യ 
രക്ഷതി ബ്രഹ്മേദം ഭാരതം ജനം” എന്ന മന്ത്രം (ളക്‌. 3.53.12) നോക്കുക. 
ഭാരത ജനത കാത്തു സൂക്ഷിക്കുന്നത്‌ വെറും വിശ്വാമിത്രവചനത്തെയല്ല, 
കാരണം ഈ സ്തോത്രം നടത്തുന്നത്‌ ആകാശവും ഭൂമിയും കൂടിയാണ്‌. 
അപ്പോള്‍ ആ വചനം സുഷ്ടിയുടെ നിയമത്തിന്റെ ചിഹ്നമായിത്തീരുന്നു. 
ഹോപ്കിന്‍സ്‌, ലുയിറെനു മുതലായവര്‍ ഈ താല്‍പര്യം അംഗീകരിക്കുന്നു. 
വേദ ഗവേഷണത്തിന്റെ പുതിയ പാശ്ചാത്യോല്‍ഫുല്ലനത്തിന്റെ 
നിര്‍ദര്‍ശനങ്ങളായ ഗോണ്ട മുതലായവര്‍ അരവിന്ദനെ അനുസരിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
്രഹ്മം എന്ന പദത്തില്‍ ഇന്ദ്രിയാതീതദര്‍ശനത്തിന്റെ മഹത്വം കണ്ടെത്തുന്നു. 
“അചിത്തം ബ്രഹ്മ.” എന്ന ദീര്‍ഘതമസ്സിന്റെ വാക്ക്‌ (കക്‌.1.152.5) ബ്രഹ്മം 
ഇന്ദ്രിയാതീതവും മനസ്സിന്‌ അവിഷയവുമാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. 
ഈ ദര്‍ശനം ഗാനമായിത്തീരുമ്പോള്‍ ബ്രഹ്മം വാക്കായി മാറുന്നു. 


(ജക്‌.10.125.5;114.8).” (തത്ത്വമന്സിപു. 18). 


അഴീക്കോടിന്റെ ഈ അഭിപ്രായം തെറ്റും ശരിയും 
കൂടിക്കലര്‍ന്നതാണ്‌.പാശ്ചാത്യ സ്മ്്രദായക്കാരാണ്‌ ബ്രഹ്മം എന്ന പദത്തിന്‌ 
മന്ത്രം, സുക്തം, സ്തോത്രം മുതലായ അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ നല്‍കിയത്‌ എന്ന 
അഭിപ്രായം ശരിയല്ല. സായണനും വള്ളത്തോളും രാധാകൃഷ്ണനും 
പാശ്ചാത്യ സ്ര്പദായക്കാരല്ലല്ലോ. അഴീക്കോട്‌ ഉദ്ധരിക്കുന്ന വിശ്വാമിത്ര 
സൂക്തത്തിന്റെ വള്ളത്തോള്‍ പരിഭാഷ ഇങ്ങനെയാണ്‌ : “ഈ വാനൂഴികള്‍ 
രണ്ടിന്റെയുമിടയില്‍ മേവുന്ന ഇന്ദ്രനെ ഞാന്‍ സ്തുതിച്ചുവല്ലോ; 


റ പി ാകാമഥിച്‌ 
ടം 


] 


വിശ്വാമിത്രന്റെ ഈ സ്തോത്രം ഭരതഗോത്രക്കാരെ രക്ഷിക്കും.” ഇവിടെ 
വള്ളത്തോള്‍ സ്തുതി, സ്തോത്രം എന്നീ അര്‍ത്ഥങ്ങളാണ്‌ നല്‍കിയിട്ടുള്ളത്‌. 
ദീര്‍ഘതമസ്സ്‌ എന്ന ജഷിയുടെ മന്ത്രത്തിന്റെ വള്ളത്തോള്‍ വിവര്‍ത്തനം 
നോക്കുക: ” കുതിരയില്ല, കടിഞ്ഞാണില്ല; എന്നാലും അവന്‍ 
ഒച്ചപ്പെടുത്തികൊണ്ട്‌ മേല്‍പ്പോട്ടു പറക്കുന്നു! ഈ അചിന്ത്യമായ 
മഹാകര്‍മ്മം മിത്രാവരുണന്മാരുടെ പ്രഭാവത്താലാണെന്നു സ്തുതിച്ചും 
കൊണ്ട്‌, ആളുകള്‍ സേവിച്ചു പോരുന്നു.” ഇവിടെയും ബ്രഹ്മശബ്ദത്തിന്‌ 
സ്തുതി എന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥം നല്‍കിയിട്ടുള്ളത്‌. ആദിതൃന്റെ 
ശീഥഘഗാമിത്വത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌ ഇവിടെ ജഷി പറയുന്നത്‌. (ഡോ. 
വെങ്ങാന്നൂര്‍ ബാലകൃഷ്ണന്റെ ജഗ്വേദ വിവര്‍ത്തനം നോക്കുക ). അല്ലാതെ 
അഴീക്കോടും മറ്റും പറയുന്നതുപോലെ ബ്രഹ്മത്തിന്റെ ഇന്ദ്രിയാതീതത്വത്തെ 
പപറ്റിയൊന്നുമല്ല. വേദത്തിലെ സൂചന വളര്‍ന്നു വികസിച്ച്‌ അര്‍ത്ഥപരിപാകം 
വന്നതാണ്‌ ഉപനിഷത്തിലെ ബ്രഹ്മം എന്ന്‌ അഴീക്കോടു തന്നെ 
സമ്മതിക്കുന്നതിൽ നിന്ന്‌ കാര്യം വ്യക്തമാണ്‌. 


ജഗ്വേദത്തിലെ ഒമ്പതു മണ്ഡലങ്ങളിലും ബ്രഹ്മം എന്ന പദം നിരവധി 
സൂക്തങ്ങളില്‍ ഉപയോഗിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അവിടെയെല്ലാം ്രഹ്മശബ്ദത്തിന്‌ 
മ്ര്തം, സൂക്തം, സ്തോത്രം, പ്രാര്‍ത്ഥന എന്നൊക്കെയാണ്‌ അര്‍ത്ഥം; 
പരമസത്ത എന്നല്ല. പത്താം മണ്ഡലത്തിലെ ആകെ ഒരു സുക്തത്തിലാണ്‌ 
(൩2.8) വളരെ സന്ദിഗ്ധമായ രീതിയില്‍ ബ്രഹ്മശബ്ദം പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 
മ്രന്തത്തില്‍ നിന്ന്‌ സത്തയിലേയ്ക്കുള്ള പരിണാമത്തിന്റെ ആദ്യസൂചന 
യാണിതെന്ന്‌ കണക്കാക്കാം. പത്താം മണ്ഡലത്തിലാണ്‌ പരമസത്തയെ 
കുറിയ്ക്കുന്ന ദാര്‍ശനികസങ്കല്‍പങ്ങളെ അവ്യക്തമായി വിവരിക്കുന്ന 
നാസദീയസുക്തവും ഹിരണൃഗര്‍ഭ സൂക്തവും ഉള്ളത്‌. എങ്കിലും 
അവയില്‍പ്പോലും പരമസത്തയെ സൂചിപ്പിക്കാന്‍ ബ്രഹ്മം എന്ന പദം 
ഉപയോഗിക്കുന്നില്ല. നാസദീയസുക്തത്തില്‍ പരമസത്തയ്ക്ക്‌ 'അത്‌' എന്ന 
പദമാണ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ വള്ളത്തോളും ഒ. എം. സി. യും 
മറ്റും അത്‌” എന്നാല്‍ പ്രഹ്മം എന്നു വ്യാഖ്യാനിയ്‌ ക്കുകയാണ്‌ 
ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. ഉപനിഷത്തുകള്‍ക്കും (്ബഹ്മസുത്രങ്ങള്‍ക്കും 
ശേഷമുണ്ടായ വേദവ്യാഖ്യാനങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയാണിത്‌. ജഗ്വേദസുക്തങ്ങള്‍ 
ബി. സി. 1500 നും ബി. സി. 900 നും ഇടയ്ക്കുള്ള കാലത്താണ്‌ 
വിരചിതമായതെന്ന്‌ എ. എല്‍. ബാഷാം പറയുന്നു. (ഇന്ത്യ എനാ വിസ്മയം, 
പു.346). മറ്റു മണ്ഡലങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ പത്താം മണ്ഡലത്തിലെ സൂക്തങ്ങള്‍, 
പ്രത്യേകിച്ചും അവ്യക്തമായ ദാര്‍ശനിക സ്ഫുരണങ്ങള്‍ ഉള്ളവ ഏറ്റവും 
അവസാനം രചിക്കപ്പെട്ടവയാണ്‌. “പത്താം മണ്ഡലത്തിന്‌ മറ്റു 
മണ്ഡലങ്ങളുമായുള്ള ബന്ധം ശിഥിലമാകയാല്‍ അതു പില്‍ക്കാലത്ത്‌ 
എഴുതിയതാണെന്നു വാദിയ്ക്കുന്നവരില്ലായ്കയില്ല' എന്ന്‌ സര്‍ദാര്‍ കെ. എം. 
പണിക്കര്‍ വള്ളത്തോള്‍ പരിഭാഷയുടെ ആമുഖത്തില്‍ (പുറം 5) 


ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ഒലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ക്യ? 
എനു 


"ടക്കിന്റെ അക്ഷരത്തില്‍ എല്ലാദ്ദേവകളും കുടികൊള്ളുന്നു” എന്ന്‌ 
ജഗ്വേദം പറയുന്നു. (1.164.39). ജൂക്ക്‌ എന്നതിന്റെ അര്‍ത്ഥം മന്ത്രം, സൂക്തം 
എന്നൊക്കെയാണ്‌. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ ഓം എന്ന (പണവമ്ര്ത്രത്തെ 
രബഛ്മത്തിന്റെ പര്യായമായി കാണുന്നത്‌ ഈ മനോഭാവത്തിന്റെ 
തുടര്‍ച്ചയാണ്‌. മന്ത്രത്തിന്‌ അദ്ഭുകരമായ ശക്തിയുണ്ടെന്ന വിശ്വാസം 
എല്ലാ (പാചീന ജനതകള്‍ക്കും ഉണ്ടായിരുന്നു. മ്രന്തങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ 
ദേവന്‍മാരെയും പ്രകൃതിശക്തികളെയും വരുതിയില്‍ കൊണ്ടു വരാമെന്ന്‌ . 
അവര്‍ വിശ്വസിച്ചിരുന്നു. നിശ്ചിതരീതിയിലുള്ള മന്ത്രങ്ങളും കര്‍മ്മങ്ങളും 
നിശ്ചിതഫലത്തെ പ്രദാനം ചെയ്യും എന്നതാണ്‌ മ്ര്തവാദത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനതത്ത്വം. ഇതു സംബന്ധിച്ച ജെയിംസ്‌ ഫ്രേസറുടെ പഠനങ്ങള്‍ 
ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. പ്രപഞ്ചം മുഴുവന്‍ ദേവന്‍മാരുടെ കീഴില്‍; ആ ദേവന്‍മാര്‍ 
മ്ര്ത്രത്തിന്നധീനര്‍; മന്ത്രം ബ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ അധീനം; ആയതിനാല്‍ 
രബാഹ്മണരാണ്‌ ദേവന്‍മാര്‍” എന്ന ചോളല്ല്‌ ഇന്ത്യയിലൂടനീളം 
പ്രചാരമുള്ളതാണ്‌. ചില ആധുനികരാകട്ടെ ബ്രാഹ്മണര്‍ പണത്തിനധീനര്‍ 
എന്നുകൂടി കുട്ടിച്ചേര്‍ക്കുന്നു! 

മാര്ത്രികവിദ്യയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട സൂക്തങ്ങളാണ്‌ അഥര്‍വ 
വേദത്തില്‍ കുടുതല്‍ ഉള്ളത്‌. അഥര്‍വവേദത്തിലെ ഇത്തരത്തിലുള്ള 
മ്ര്രങ്ങള്‍ ജഗ്വേദസൂക്തങ്ങളേക്കാള്‍ പഴക്കമുള്ളവയാകാനാണ്‌ സാധ്യത. 
അഥര്‍വവേദത്തിലെ ഭാഷയും വ്യാകരണവും ഗ്വേദത്തിനു ശേഷമുള്ള 
താണെങ്കിലും അതിലെ കുറേ സുക്തങ്ങളെങ്കിലും വളരെ 
പഴക്കമേറിയവയാണെന്ന്‌ എ. എ. മക്ഡൊണേല്‍ നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌ 
(ദ്‌ £/ലഭ/ഗ, 2196). ഏതാണ്ട്‌ ഇതേ അഭിപ്രായം തന്നെയാണ്‌ എ. 
എല്‍. ബാഷാമും രേഖപ്പെടുത്തിയിട്ടു ള്ളത്‌ അദ്ദേഹം പറയുന്നു: 
“ജഗ്വേദത്തിനും യജുര്‍വേദത്തിനും ശേഷമാണ്‌ ഇവ (അഥര്‍വവേദ 
സൂക്തങ്ങള്‍) ശേഖരിക്കപ്പെട്ടത്‌. ജഗ്വേദത്തിലേതിനേക്കാള്‍ താഴ്‌ന്ന 
തലത്തിലുള്ള ഒരു സംസ്‌കാരത്തിന്റെ പ്രതിഫലനമാണത്‌. 
ആരൃന്‍മാര്‍ക്കിടയിലെ അധകൃത മതരീതികളില്‍ നിന്നാണ്‌ അവ 
ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌. അതില്‍ പല അനാരൃഘടകങ്ങളുമുണ്ട്‌"” (പുറം 347). 

അഥര്‍വവേദത്തിലെ മ്രന്രവാദപരമായ സൂക്തങ്ങളാണ്‌ ജഗ്വേദ 
പൂര്‍വ്വ കാലഘട്ടത്തില്‍ രുപം കൊണ്ടത്‌ എന്നര്‍ത്ഥം. മനുഷ്യന്റെ 
സാംസ്‌കാരിക പരിണാമദശയില്‍ മ്ന്ത്രവാദത്തിനുശേഷം വരുന്ന 
ഘട്ടമാണ്‌ മതത്തിന്റെ അഥവാ പ്രാര്‍ത്ഥനാസ്തുതികളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ 
കര്‍മ്മങ്ങളുടെ ഘട്ടം. അതു കൊണ്ടുതന്നെ ജഗ്വേദസുക്തങ്ങളില്‍ 
മതസ്വഭാവമായ പ്രര്‍ത്ഥനാസ്തുതികളുടെ ആധിക്യമാണ്‌ കാണാനാകുന്നത്‌. 
മന്ത്രവാദത്തിന്റെ മന്ത്രത്രന്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ ആജ്ഞാസ്വഭാവവും അനിവാര്യമായ 
ഫലങ്ങളുമാണുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ മതത്തിന്റെ പ്രാര്‍ത്ഥനാസ്‌ തുതികള്‍ 
ദേവതകളെ (പീണിപ്പിച്ച്‌ കാരയം സാധിക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങളാണ്‌. 


റ പ്‌ ദ്ാക്ാഥ്വിഷച്‌ 
പ്‌ 


[ 


ജഗ്വേദത്തിലെ സൂക്തങ്ങളില്‍ ഇക്കാര്യം വളരെ പ്രകടമാണ്‌. 
മതസ്വഭാവത്തിന്‌ മേല്‍കൈ ലഭിച്ചുവെങ്കിലും മന്ത്രങ്ങളുടെ അലാകികവും 
അദ്ഭുതകരവുമായ ശക്തിയിലുള്ള വിശ്വാസത്തിന്‌ യാതൊരു ഭംഗവും 
സംഭവിച്ചില്ല. 


ര്രാഹ്മണന്‍, ബ്രഹ്മചാരി എന്നീ പദങ്ങള്‍ ബ്രഹ്മശബ്ദത്തില്‍ 
നിന്നാണ്‌ രൂപം കൊണ്ടിട്ടുള്ളത്‌. ഡ്രഹ്മത്തെ അറിയുന്നവന്‍, 
രബഹഛ്മത്തിലേക്കു ചരിക്കുന്നവന്‍, ലൈംഗിക ജീവിതം ഇല്ലാത്തവന്‍ 
എന്നൊക്കെയുള്ള പില്‍ക്കാല അര്‍ത്ഥങ്ങളല്ല ആ പദങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ആദ്യകാലത്തുണ്ടായിരുന്നത്‌ എന്നു വ്യക്തമാണ്‌. പ്രാഹ്മണന്‍ എന്നാല്‍ 
മ്ര്തങ്ങള്‍ അറിയുന്നവന്‍, ബ്രഹ്മചാരി എന്നാല്‍ മന്ത്രങ്ങള്‍ പഠിക്കുന്നവന്‍ 
എന്നൊക്കെയായിരുന്നു അര്‍ത്ഥം. പില്‍ക്കാലത്ത്‌ വേദത്തെ ശബ്ദ 
ബ്രഹ്മമായി കണക്കാക്കുന്നുണ്ട്‌. ആ ശബ്ദ ബ്രഹ്മത്തെ അറിയുന്നവനെ 
(ബാഹ്മണന്‍ എന്നും പറയുന്നു. ഉദഗ്വേദത്തിലെ ചില മന്ത്രങ്ങള്‍ (ഉദാ:1.75.2) 
വ്യാഖ്യാനിക്കു മ്പോള്‍ ദയാനന്ദസരസ്വതി ബ്രഹ്മം എന്ന ശബ്ദത്തിന്‌ 
വേദചതുഷ്ടയം എന്ന അര്‍ത്ഥം നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. ജഗ്വേദാനന്തര 
കാലഘട്ടത്തില്‍ രചിക്കപ്പെട്ടതെന്ന്‌ അനുമാനിക്കാവുന്ന ചില അഥര്‍വവേദ 
സൂക്തങ്ങളില്‍ “മ്ര്ത്രം (്രബഹ്മം തന്നെയാകുന്നു” (10.2.23) എന്നു 
വ്യക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ബ്രഹ്മം എന്ന പദത്തിന്റെ പ്രാചീനമായ 
അര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ദേവീപ്രസാദ്‌ ചതോപാദ്ധ്യായയുടെ നിരീക്ഷണവും 
ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ഈ വിഷയത്തെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം 'ലോകായതം' എന്ന 
ഗ്രന്ഥത്തില്‍ വിശദമായി ചര്‍ച്ചചെയ്യുന്നുണ്ട്‌ (5.656.--665). വൈദികകാലത്ത്‌ 
ബ്രഹ്മം എന്ന പദത്തിന്‌ അന്നം എന്ന അര്‍ത്ഥമാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌ എന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം വാദിക്കുന്നു. ബി. സി. 700 നു മുമ്പ്‌ രചിക്കപ്പെട്ട ഏറ്റവും 
പ്രാചീനമായ വൈദികപദകോശമായ ന?ഘങ്ടുവിനെയും യാസ്്‌ക 
നിരുക്തത്തെയും ആണ്‌ അദ്ദേഹം അതിന്‌ ആധാരമാക്കുന്നത്‌. അന്നം, 
ധനം എന്നീ അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ ബ്രഹ്മശബ്ദത്തിന്‌ നിഘണ്ടു നല്‍കുന്നുണ്ട്‌. 
്രഹ്മശബ്ദത്തിന്റെ നിരുക്ത വ്യാഖ്യാനം ചതോപാദ്ധ്യായ ഉദ്ധരിക്കുന്നു: 
“ വര്‍ദ്ധിക്കുക എന്നര്‍ത്ഥമുള്ള ബൃഹ്‌ എന്ന ധാതുവിനോടൊപ്പം മന്‍ എന്ന 
പ്രത്യയം ചേര്‍ന്നാണ്‌ ബ്രഹ്മന്‍ എന്ന പദം നിഷ്പാദിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌. 
ആയതിനാല്‍ എളല്ലാമൃഗങ്ങളാലും വര്‍ദ്ധിക്കപ്പെടുന്നത്‌, എല്ലായ്പ്പോഴും 
ഭക്ഷിക്കപ്പെടു മ്പോഴും കുറവുവരാത്തത; മുഴുവന്‍ ലോകത്തെയും 
പോഷിപ്പിച്ചു കൊണ്ട്‌ സ്വാഭാവികമായി വര്‍ദ്ധിക്കുന്നത്‌ അല്ലെങ്കില്‍ 
എന്തിനാലാണോ എല്ലാ ജീവികളും വര്‍ദ്ധിക്കുന്നത്‌ അതാണ്‌ 
അക്ഷരാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ബ്രഹ്മം. (ഉണ്ടായവ അന്നം കൊണ്ടു വളരുന്നു [ജാതാനി 
അന്നേന വര്‍ദ്ധന്തേ] എന്ന തൈത്താിര?യോപനിഷത്ത്‌ മന്ത്രം 
(1.2)നോക്കുക).” വൈദികകാലത്ത്‌ കന്നുകാലികളും ധാന്യങ്ങളുമെല്ലാം 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംങ്ര്‍ ക്ഷ്‌ 


ധനത്തിന്റെ ഗണത്തിലാണ്‌ ഉള്‍ക്പെട്ടിരുന്നത്‌. ആയതിനാല്‍ അന്നവും ധനവും 
തമ്മില്‍ വൈരുദ്ധ്യമില്ല എന്നും അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 


ര്രഹ്മം മ്ര്രം അഥവാ സ്തോത്രം എന്ന നിലയില്‍ നിന്ന്‌ ഒരു 
പരമസത്തയുടെ സ്വഭാവം കൈവരിക്കുന്നത്‌ അഥര്‍വവേദത്തിലെ 
പില്‍ക്കാല സൂക്തങ്ങളിലാണ്‌. അഥര്‍വവേദത്തിന്‌ ബ്രഹ്മം എന്ന പേരുകൂടി 
യുണ്ടെന്നതും സോമയാഗത്തില്‍ അഥര്‍വവേദത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌ 
ര്രഹ്മന്‍ ആണെന്നതും ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. പ്രപഞ്ചത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന ശക്തി 
എന്ന നിലയില്‍ ബ്രഹ്മത്തെ വിവരിയ്ക്കുന്ന സൂക്തങ്ങള്‍ (10.8) 
അഥര്‍വവേദത്തിലാണ്‌ (പത്യക്ഷപ്പെടുന്നത്‌. ഇന്ത്യന്‍ ആത്മീയചിന്തയുടെ 
ചരിത്രത്തിലെ പ്രധാന അടയാളങ്ങളായി അഥര്‍വവേദത്തിലെ നാലു 
സുക്തങ്ങളെ (10.2,7,8;11.8) പണ്ഡിറ്റ്‌ ലക്ഷ്മണ്‍ ശാസ്്രി ജോഷി 
ചുണ്ടിക്കാണിക്കുന്നുണ്ട്‌. (5157). ഉപനിഷദ്‌ ദര്‍ശനത്തിന്റെ രൂപീകരണ 
ത്തിനു സഹായിച്ച നിരവധി ആശയങ്ങള്‍ ഈ സൂക്തങ്ങളില്‍ കാണാം. 
(ബഹ്മത്തിന്റെ കോട്ടയാണ്‌ മനുഷ്യശരീരം, എല്ലാ അസ്തിത്വങ്ങളെയും 
നിയന്ത്രിക്കുന്ന സ്കംഭമാണ്‌ ബ്രഹ്മം, എല്ലാ സത്തകള്‍ക്കും മുകളിലാണ്‌ 
രബഹ്മം, (ബഹ്മം പ്രപഞ്ചമാണ്‌ എന്നിവ ഉപനിഷദ്‌ കാല (്ബഹ്മ 
സങ്കല്‍പത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന ഘടകങ്ങളാണ്‌. ഈ ഘടകങ്ങളുടെ 
പൂര്‍വ്വരുപങ്ങള്‍ അഥര്‍വവേദത്തിന്റെ മേല്‍പറഞ്ഞ സൂക്തങ്ങളില്‍ കാണാം. 
കാശ്‌മീരില്‍ “(പചാരത്തിലുണ്ടായിരുന്ന അഥര്‍വവേദത്തിലെ ഒരു 
ബ്രഹ്മസൂക്തം ശങ്കരാചാര്യര്‍ ബ്രഹ്മസുത്രഭാഷ്യത്തില്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
അതില്‍ '്രഹ്മമാണു മുക്കുവര്‍, (്രഹ്മമാണു ദാശന്മാര്‍, ര്രഹ്മമാണു 
ചൂതുകളിക്കാര്‍' എന്നു പ്രസ്താവിക്കുന്നുണ്ട്‌. (ബ്മന്ധു(തഭാഷ്യം, 2.3.17.43). 
.ബഹ്മം എന്ന പദത്തിന്റെ പ്രാഥമികാര്‍ത്ഥം മ്ര്ത്രം അഥവാ 
സ്തോത്രം എന്നാകാനാണ്‌ യുക്തി കാണുന്നത്‌ സായണാചാര്യരെ 
പ്പോലുള്ളവര്‍ ആ അര്‍ത്ഥമാണ്‌ കല്‍പ്പിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. അന്നം, ധനം എന്നിവയെ 
ദ്വിതീയാര്‍ത്ഥങ്ങളായി പരിഗണിക്കാവുന്നതാണ്‌. മന്ത്രംകൊണ്ട്‌ 
വര്‍ദ്ധിക്കുന്നവയാണ്‌ അന്നവും ധനവുമെന്നാണ്‌ വൈദികസങ്കല്‍പ്പം. 
അവയ്ക്കുവേണ്ടിയുള്ള സ്തുതികളായിരുന്നു ജഗ്വേദസുക്തങ്ങള്‍. ആ 
നിലയ്ക്ക്‌ ജുഗ്വേദത്തിലെ ബ്രഹ്മം അമൂര്‍ത്തമായ മ്രന്രമായിരുന്നു. 
അഥര്‍വവേദത്തിലെ പില്‍ക്കാല സൂക്തങ്ങളിലെത്തുമ്പോള്‍ അത്‌ 
പരമസത്തയുടെ മൂര്‍ത്തത കൈവരിക്കുന്നു. ഉപനിഷത്തുകളിലെ 
ത്തുമ്പോള്‍ അത്‌ മ്രന്തത്തിന്റെ അമൂര്‍ത്തതയെ ഉള്‍ക്കൊണ്ട്‌ 
പരമസത്തയായി പരിണമിക്കുന്നു. (ഖബെഛ്മമുത്രത്തിലും ശ്രീശങ്കരനിലും അത്‌ 


അമൂര്‍ത്തതയുടെ പരകോടിയിലെത്തി നിര്‍ഗുണവും നിരാകാരവും ആയി 
മാറുന്നു. 


റ ത്ത 
പ. 


ലേഖനം 


രരിരം, നസ്സ്‌ ത്ആത്മാവ്‌ 


ആത്മാവിനെ സാക്ഷാത്ക്കരിക്കണമെങ്കില്‍ അതേക്കുറിച്ച്‌ അന്വേ 
ഷിക്കുന്ന ആള്‍ ആരെന്ന്‌ കണ്ടെത്തുകയായിരിക്കും ഫലപ്രദം എന്നാണ്‌ 
രമണ മഹര്‍ഷി പറയുക. അവബോധാത്മകമായ അന്വേഷണം മോചനത്തിന്‌ 
വഴിയൊരുക്കുമെന്ന്‌ ജിദ്ദുവും നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ ആത്മാന്വേ 
ഷണം തന്നെ ഒരു ശുദ്ധ തമാശയെന്നാണ്‌ യു.ജി.യുടെ വിലയിരുത്തല്‍. 
ഞാന്‍ ആരാണ്‌? മനുഷ്യന്‍ എന്നാല്‍ എന്താണ്‌? ദൈവം നിലനില്‍ക്കു 
ന്നുവോ? ശരീരഭിന്നമായി ഒരു ശക്തി, അഥവാ ദൈവം ഉണ്ടോ? തുടങ്ങിയ 
ചോദ്യങ്ങളുടെ പ്രസക്തിതന്നെ എന്താണ്‌? ഉത്തരങ്ങള്‍ വ്യക്തമായി അറി 
യാവുന്ന നാം എന്തിന്‌ ഇത്തരം അര്‍ത്ഥരഹിത ചോദ്യങ്ങള്‍ ആവര്‍ത്തി 
ക്കണം? ആയിരക്കണക്കിന്‌ വര്‍ഷങ്ങളായി പല ഗുരുക്കന്മാരും മതപ്രവാച 
കരും നല്‍കിയ ഉത്തരങ്ങള്‍ ഒന്നും ഫലപ്രദം അല്ലെന്നാണോ? 


ഇത്തരം അന്വേഷണങ്ങളുടെ വ്ൃയര്‍ത്ഥതയും നല്‍കപ്പെട്ട ഉത്തരങ്ങ 
ളെക്കുറിച്ചുള്ള ആശങ്കയും നിലനില്‍ക്കുന്നു. ദൃക്ക്ദൃശ്യങ്ങളുടെ പൊരുള്‍ 
എന്താണ്‌? ശരീരം, മനസ്സ്‌, മനുഷ്യാസ്തിത്വം തുടങ്ങിയവയുടെ സത്ത 
എന്താണ്‌? അത്തരം ഒരു സത്തതന്നെ നിലനില്‍പ്പുള്ളതാണോ? ഇവയൊ 
ക്കെയും വെറും കാല്പനിക ചോദ്യങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌; അതിന്റെ കാല്‍പ 
നിക ഉത്തരങ്ങള്‍ ആകട്ടെ വഞ്ചനാപരവും വഴിതെറ്റിക്കുന്നതും ആണ്‌. മനു 
ഷ്യന്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല എന്നാണ്‌ ഫൂക്കോ (1:0ധഠ്ധേ10) പ്രഖ്യാപിച്ചത്‌. ശരീ 
രമനസ്സുകളെ വേര്‍തിരിച്ച്‌ കാണുന്ന ശാസ്ത്രവിരുദ്ധ-അതിന്ദ്രിയ യുഗ്മഗാനം 
ഒരു കാല്പനിക നിര്‍മ്മിതിയല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല. ഇത്തരം ഒരു അന്വേഷണ 
ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനം തന്നെ നീത്ഷെ (1162501൦) ചോദ്യം ചെയ്യുകയു 
ണ്ടായി. അദ്ദേഹത്തിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ പരസ്പരം പ്രതിദ്വന്ദികളാകുന്ന 
തരത്തില്‍ പരമമായതും വിരുദ്ധവുമായ മൂല്യങ്ങളില്‍ വേരുകള്‍ ആഴ്ന്ന്‌ 
നില്‍ക്കുന്നവയാണ്‌ ഇത്തരം ചോദ്യങ്ങള്‍." 


പുസ്തകവും അതിലെ പ്രതിപാദ്യവും ഭാഷയും സ്ഥായിയാണോ, 
അത്‌ ഏതെങ്കിലും വിധത്തില്‍ സംഭാവന നല്‍കുവാന്‍ പര്യാപ്ത 
മായതാണോ എന്ന്‌ പരീക്ഷിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടതെന്ന സൂചനയാണ്‌ ദെറീദ 
൯൬൦൬ബ൦2) നല്‍കുന്നത്‌; ഭാഷാപരമായ പ്രതിപാദ്യത്തില്‍ കവിഞ്ഞ ഒന്നും 
പുസ്തകത്തില്‍ ഉണ്ടാകുന്നതല്ല എന്ന സ്ഥിരീകരണമാണ്‌ അവര്‍ നല്‍കു 
ന്നത്‌. 


ഒ്ലുലൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ക്ട 


അന്വേഷണങ്ങളും വിരചിതമായ മൌലികഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ ഭാഷാവൈ 
കല്യങ്ങളും ശ്രദ്ധിക്കേണ്ട വിഷയങ്ങളാണ്‌. സത്ത, ആത്മാവ്‌, ഉണ്മ, ഈശ്വ 
രന്‍ തുടങ്ങിയ പ്രയോഗങ്ങളൊക്കെയും നിരന്തരമായ വിചിന്തനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയമാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. വ്യര്‍ത്ഥമായ ജ്ഞാനമീമാംസാ വ്യായാമങ്ങള്‍ മാത്ര 
മാണ്‌ ഇവയൊക്കെയും. ഇന്ദ്രിയാതീത അന്വേഷണങ്ങളെ ആസ്പദമാക്കി 
പരംപൊരുളിനെയും മാതൃകാപുരുഷോത്തമന്മാരെയും ആധാരശിലയെയും 
മൌലികതയെയും പരമകാരണത്തെയും തിരയുന്നപക്ഷം നാം അനന്തമായി 
ചുറ്റിക്കറങ്ങുക മാത്രമായിരിക്കും ചെയ്യുക. 


എന്നാല്‍ അനാദ്ധ്യാത്മികമായ വിസ്തൃതികളില്‍ ധാരാളം സാദ്ധ്യ 
തകള്‍ ഉരുത്തിരിഞ്ഞ്‌ വരികയാണ്‌. നിരവധി മന:ശാസ്ത്രവിദഗ്ദ്ധരും നാഡീ 
വ്യൂഹശാസ്ത്രജ്ഞരും (“ബേ 11൮8101ഠല155) ജനിതകവിദഗ്ദ്ധരും സമു 
ഹശാസ്ത്രജ്ഞന്മാരും മനസ്സിന്റെ അസ്തിത്വസംബന്ധമായ വിഷയങ്ങളില്‍ 
തീരെ താല്പര്യമുള്ളവരല്ല, ബോധം (0൧50050൦55) എന്നത്‌ അവ്യക്തമായ 
മനോവ്യാപാരങ്ങളുടെ ഫലം മാത്രമാണെന്ന സ്ഥിരീകരണമാണ്‌ അവര്‍ക്കു 
ഒൂളത്‌. സ്വാഭാവികമായ ചിന്താവിന്യാസങ്ങളെക്കുറിച്ചും നാഡീസംബന്ധമായ 
പ്രവര്‍ത്തനപരതയെക്കുറിച്ചുമാണ്‌ അവര്‍ വാചാലരാകുന്നത്‌. ചില രീതി 
വിധേയത്വങ്ങളുടെ സവിശേഷമായ ഇടനാഴി പ്രവേശനങ്ങളും അവര്‍ അവ 
തരിപ്പിക്കുന്നതായി നമുക്ക്‌ കാണാവുന്നതാണ്‌: മന:ശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ അവരുടെ 
ശാസ്ത്രത്തെ ജീവശാസ്ത്രതലത്തിലേക്ക്‌ ചുരുക്കുന്നു, ജീവശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ 
രസതന്ത്ര - ഈര്‍ജതന്ത്രതലത്തിലേക്കും; ഭാതിക ശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ ആകട്ടെ, 
ഒരു പ്രതിഭാസത്തിന്റെ മാലികത കണ്ടെത്തുന്നതിലുപരി അതിനെ സൃഷ്ടി 
ക്കുകയോ രചിക്കുകയോ ചെയ്യുന്ന നിരീക്ഷകരായി മാറുന്ന ദുര്‍ഗ്രഹ സ്വഭാ 
വത്തിന്റെ വ്യക്തിതല ജീര്‍ണതകളിലേക്ക്‌ ശാസ്ത്രത്തെ തരംതാഴ്ത്തുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ഈ ജ്ഞാനമീമാംസാവൃത്തങ്ങള്‍ മനുഷ്യകഥാപാത്രത്തെക്കു 
റിച്ചുള്ള ഏകീകൃത തത്വശാസ്ധ്രത്തിന്റേയോ അല്ലെങ്കില്‍ ലഘൂകരണ 
സമര്‍ത്ഥമല്ലാത്ത തത്വബോധത്തിന്റെ സുഗ്രാഹ്ൃയതയുടേയോ അടുത്തെങ്ങും 
നമ്മെ കൊണ്ടെത്തിച്ചില്ല. 

എന്നാല്‍ ശരീര-മനസ്സുകളെക്കുറിച്ചുള്ള പ്രശ്നങ്ങള്‍ തങ്ങളുടെ 
പ്രവര്‍ത്തനമേഖലകള്‍ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി ഏതാണ്ട്‌ പരിഹരിക്കുവാന്‍ 
കഴിഞ്ഞു എന്ന വിശ്വാസത്തിലാണ്‌ കറഠിനാദ്ധ്വാനികളായ ചില മോളിക്ക്യു 
ലര്‍ ജീവശാസ്ര്രകാരന്മാരും ജനറ്റിക്ക്‌ എന്‍ജിനിയര്‍മാരും. അത്തരം 
ശാസ്ത്രശാഖകളുടെ വൈവിദ്ധ്യാത്മകമായ പഠനങ്ങളിലേക്ക്‌ ഒരു എത്തി 
നോട്ടം ഇവിടെ പ്രസക്തമാണെന്ന്‌ തോന്നുന്നു. 

മനുഷ്യപരിണാമത്തിന്റെ ഹൃദയഗ്രാഹിയായ കഥ ജനിതകകാഴ്ച 
പ്ലാടിലൂടെ റിച്ചാര്‍ഡ്‌ ഡോക്കിന്‍സി (വ്യ വാഷിസട)ന്റെ സുപ്രസിദ്ധവും 
വിവാദപരവുമായ “11.൦ ൭൦129൨ ൨൭൦൦" എന്ന പുസ്തകത്തില്‍ വിശദീകരി 
ക്കുന്നുണ്ട്‌. പരിതസ്ഥിതിയുമായി പൊരുത്തപ്പെടുന്ന സസ്യങ്ങളും ജന്തു 


പ 
പത. 


ക്കളും മറ്റുള്ളവയെ അതിജീവിക്കുന്നു എന്നതാണല്ലോ ഡാര്‍വിന്റെ പരി 
ണാമസിദ്ധാന്തം; ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്‍റെ വെളിച്ചത്തിലൂടെ ആദിമ .അസ്തി 
ത്വമായ സുപത്തിന്റെ (171൩0സ1ല ൭0) നിഷ്ക്രമണ മാര്‍ഗത്തില്‍നിന്നും 
തുടങ്ങി ഹോമോസാപ്പിയനിലേക്കുള്ള ജീന്‍ വിപ്ലവത്തിലൂടെയും (൩്ധ- 
00൩) അനുരുപീകരണത്തിലൂടെയും (൭0൭൧൭൧0൩) ജീനുകളുടെ ചിരന്തന 
ത്വപ്രയോഗങ്ങളായി രൂപാന്തരപ്പെട്ട അതിവിചിത്രമായ മനുഷ്യശരീരത്തിന്റെ 
നിഷ്ക്കരുണമായ ജനിതകയാത്രയുടെ കഥ .അദ്ദേഹം വിവരിക്കുന്നുണ്ട്‌. 


എന്തെങ്കിലും മഹത്തരമായ ഉദ്ദേശമോ ലക്ഷ്യമോ ഒന്നും പരിണാമ 
നവീകരണങ്ങള്‍ക്കില്ല എന്നാണ്‌ ഡോക്കിന്‍സ്‌ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌; ജീവ 
ജാലങ്ങളുടെ ഗുണകരമായ ഒരു സ്ഥിതി ആര്‍ജിച്ചെടുക്കുവാനുമല്ല അത്ത 
രമൊരു യാത്ര. വ്യക്തി നന്മയെയും ജനിതകനന്മയെയും ഉദ്ദേശിച്ചല്ല പരി 
ണാമത്തിന്റെ വഴിത്താരകള്‍ രൂപപ്പെടുന്നത്‌. ജീനുകളേക്കാള്‍ സംസ്ക്കാര 
ത്തിനാണ്‌ മാനുഷികാവസ്ഥ നിരൂപിക്കുന്നതില്‍ കൂടുതല്‍ പ്രാധാന്യം എന്ന 
മാനുഷികമായ കാഴ്ചപ്പാട്‌ അത്യാഗ്രഹത്തിന്റെ തലത്തില്‍ നല്ലതുതന്നെ. 
മറ്റൊരു തരത്തില്‍ വിശ്വസിക്കുവാന്‍ ഒരുമ്പെടുന്നപക്ഷം പ്രാപഞ്ചികസ്‌നേ 
ഹം, ജീവജാലങ്ങളുടെ ക്ഷേമം തുടങ്ങിയവയൊക്കെയും വെറും ആശയ 
ങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌, പരിണാമപരമായ ഓചിത്യബോധമൊന്നും അതില്‍ അട 
ങ്ങിയിട്ടില്ല. 

അതിജീവനതത്വ (൭മസ്ഥമ! ട5൦1൦0ഠ൩)ത്തിലൂടെ ഉരുത്തിരി 
യുന്നതെല്ലാം സ്വാര്‍ത്ഥപരമാണ്‌; ഹോമോസാപ്പിയനടക്കം. ജീനുകള്‍ അവ 
യ്ക്കു വേണ്ടി മാത്രമാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌ 
സ്വാര്‍ത്ഥത എന്ന പദപ്രയോഗം. അവയുടെ തനിപ്പകര്‍പ്പുകള്‍ (0%90110- 
017) ഉണ്ടാക്കുക എന്നതില്‍ മാത്രമാണ്‌ അവയുടെ അഭിരുചി. എന്തൊക്കെ 
വന്നു ചേര്‍ന്നാലും അവയുടെ തനിപ്പകര്‍പ്പുകളായ അപരന്മാരെ ഉണ്ടാക്കു 
കയും അടുത്ത തലമുറയിലേക്ക്‌ വിക്ഷേപിക്കുവാന്‍ “നിര്‍ബന്ധി'ക്കപ്പെടു 
കയും ചെയുന്നു. 

“സ്വാര്‍ത്ഥപരതയും” “നിര്‍ബന്ധിത അഭിലാഷവും” മഹത്തരമായ 
ഒരു ഉദ്ദേശത്തിനുവേണ്ടിയോ ലക്ഷ്യത്തിനുവേണ്ടിയോ നിശ്ചയാത്മികമായ 
ഒരു അവതരണത്തിനുവേണ്ടിയോ അല്ല എന്ന്‌ നാം മനസ്സിലാക്കേണ്ടിയിരി 
ക്കുന്നു. (അത്തരം ആശയങ്ങള്‍ മനോവ്യാപാരങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌). എന്നാല്‍ 
അനുകരണീയമായ ഒരു രസത്ര്ത്രബോധനം (ബ്ബ 105സ൦ോഠ൩5) എന്ന 
നിലയില്‍ ഇവയെ ഗ്രഹിക്കാവുന്നതാണ്‌. നിര്‍ദ്ദയമായ ഈ ജീനുകളുടെ 
യാത്രയില്‍ പരോപകാരശീലവും ഒരു ജീനിന്റെ ത്രന്തമായി വന്നെത്തുന്നു; 
നൈരന്തര്യം സ്ഥിരീകരിക്കാനുള്ള മറ്റൊരു മുഖഭാവം! കുറേക്കൂടി സത്യ 
സന്ധമായ വിധത്തില്‍ ഇപ്രകാരം വിശദീകരിക്കാം. ഒരു ജീവരാശിയോ 
(ടലി) അല്ലെങ്കില്‍ ആ ജീവരാശിയില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്ന നിവാസികളുടെ സമു 
ഹമോ ഉണ്ടെന്നിരിക്കട്ടെ. ആ വംശത്തില്‍പ്പെട്ട വ്യക്തിഗത അംഗങ്ങള്‍ (ന 


മൈ - ന്വെച്തംങ്ര്‍ ക്ഷ്‌? 
പം 


ദഗി്ധമി 4ണ്ബാണ്ട) അവര്‍ അകപ്പെടുന്ന സമൂഹത്തിനുവേണ്ടി സ്വയം ബലി 
യര്‍പ്പിക്കുവാന്‍ തയ്യാറാകുന്നപക്ഷം സ്വാര്‍ത്ഥതാല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രഥമ പരി 
ഗണന നല്‍കുന്ന എതിരാളികളില്‍പ്പെട്ട വ്യക്തികളെ (൫൩ഠ1ഴിഠ്ധല്ട) അപേ 
ക്ഷിച്ച്‌ പുറംതള്ളപ്പെടാനുള്ള സാദ്ധ്യത സ്വയം ബലിയര്‍പ്പിക്കുവാന്‍ സന്ന 
ദ്ധരായവര്‍ക്ക്‌ കുറവായിരിക്കും. പരോപകാരം എന്നത്‌ പ്രഛന്നവേഷമ 
ണിഞ്ഞ സ്വാര്‍ത്ഥതയാണ്‌, മാത്രമല്ല പലപ്പോഴും സമൂഹത്തിനുള്ളിലെ പരോ 
പകാര ശീലം സമൂഹങ്ങള്‍ തമ്മിലുള്ള സ്വാര്‍ത്ഥതയുമായി അണിചേരുകയും 
ചെയ്യുന്നു. 

ഈ ജീനുകള്‍ അല്ലെങ്കില്‍ അപരന്മാര്‍ (1901108075) എന്നത്‌ അടി 
സ്ഥാനപരമായി ഒരേതരത്തിലുള്ള തന്മാത്രകളായാണ്‌ (401601൦5) എല്ലാ 
ജീവഘടനയിലും നിലകൊള്ളുന്നത്‌ - ബാക്ടീരിയ മുതല്‍ ആനവരെ. ദശ 
ലക്ഷം വര്‍ഷങ്ങളായി പരിണമിച്ചെത്തിയ ഈ മനുഷ്യശരീരവും സുരക്ഷി 
തമായ നിലനില്‍പ്പിനായി സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ട ഇതേ ജീനുകളുടെ കരവിരുത്‌ 
തന്നെയാണ്‌. ഡോക്കിന്‍സ്‌ വിശദീകരിക്കുന്നു: “ഒരേ തരത്തില്‍പ്പെട്ട അപ 
രന്മാരെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം - (തന്മാത്രകളായി അറിയപ്പെടുന്ന ഡി.എന്‍. 
എ.) - നമ്മളൊക്കെയും അതിജീവനയന്ത്രങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌; എന്നാല്‍ നിര 
വധി വ്യത്യസ്തങ്ങളായ ജീവന വ്യവസ്ഥകള്‍ ഈ ലോകത്തില്‍ നില 
നില്‍ക്കുന്നതിനാല്‍ അവയൊക്കെയും പരമാവധി പ്രയോജനപ്പെടുത്തുവാ 
നായി അപരന്മാരാകുന്ന എണ്ണമറ്റ രീതിയിലുള്ള വ്യവസ്ഥിതയ്ന്ത്രങ്ങള്‍ 
സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടു. ജീനുകളെ വൃക്ഷങ്ങളുമായി സംരക്ഷിതമാക്കുന്ന രീതി 
യിലുള്ള യന്ത്രങ്ങളാണ്‌ കുരങ്ങുകള്‍; മത്സ്യത്തിന്റെ കാര്യത്തില്‍ അത്‌ ജല 
വുമാണ്‌... നിഗൂഡമായ രീതിയിലാണ്‌ ഡി.എന്‍.എ. യുടെ പ്രവര്‍ത്തനം. 

ജീനുകളാണ്‌ അനശ്വരബിംബങ്ങള്‍; നാം സങ്കല്‍പിക്കുകയും സ്വയം 
താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന സ്വപ്നസൃഷ്ടിയായ ആത്മാവോ ശരീ 
രരഹിതസത്തയോ അല്ല. ദൈവവും ആത്മാവും ഇല്ലാത്തതാണ്‌. തല 
മുറകളായി ഒരു ശരീരത്തില്‍നിന്നും മറ്റൊരു ശരീരത്തിലേയ്ക്ക്‌ കുതിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ജീനുകള്‍ മാത്രമാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം. 
' അതിന്റെ സ്വയം രീതിയിലും സ്വയം താലപര്യത്തിലും ശ്രദ്ധാലുക്കളായി 
ശരീരങ്ങളിലൂടെ അവ കാശലത്തോടെ യാത്രകള്‍ നടത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കു 


നമ്മുടെ ഉദ്ദേശങ്ങള്‍ പൂര്‍ത്തീകരിക്കുന്നതോടെ പിന്നാമ്പുറങ്ങളിലേക്ക്‌ തള്ള 
പ്പെടുകയുമാണ്‌. എന്നാല്‍ ഭൂവിജ്ഞാനിയമായ പൌരാവകാശ സിദ്ധി സ്വായ 
ത്തമാക്കിയവരാണ്‌ ജീനുകള്‍; കാലാതീതമാണ്‌ ജീനുകള്‍! 

ഈ ചലനവ്യവസ്ഥിതിയില്‍ മനസ്സ്‌ എന്നത്‌ എന്താണ്‌? സ്വയം അതി 
ജീവനത്തിനുവേണ്ടി ജീനുകള്‍ ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്ന മറ്റൊരു തന്ത്രമാണ്‌, 
മറ്റൊരു യാന്ത്രികതയാണ്‌ മനസ്സ്‌ എന്നതും. “11൦ 5൦൧5൨ റണ്‌” എന്ന 
പുസ്തകത്തിന്റെ അവസാന ഭാഗങ്ങളില്‍ മീം? (4൩൦) എന്ന പേരില്‍ അറി 


റ പ 
നടാ 


യപ്പെടുന്ന ഒരു തത്വം അദ്ദേഹം നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നുണ്ട്‌. ശരീരമനസ്സുകളുടെ 
പാരസ്പര്യത്തെക്കുറിച്ച്‌ വൃഥാ ചിന്തിച്ച്‌ സമയം പാഴാക്കുന്ന പ്രവണതക 
ളുടെ പ്രത്യക്ഷ പരിഹാരങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ ഡോക്കിന്‍സ്‌ ഈ തത്വം 
ആവിഷ്ക്കരിച്ചത്‌. ജീനിന്റെ അതിജീവന യന്ത്രമാണ്‌ ശരീരമെങ്കില്‍ മനസ്സ്‌ 
അഥവാ സ്മൃതി എന്നത്‌ മീമിന്റെ അതിജീവനയന്ത്രമാണെന്ന്‌ ഡോക്കിന്‍സ്‌ 
പ്രതിപാദിക്കുന്നു. ജീനുകളില്‍നിന്നും വ്യത്യസ്തമായ തരത്തിലാണ്‌ മീമു 
കളുടെ പ്രവര്‍ത്തനം. മീമുകള്‍ ശാരീരികമായി .കേന്ദ്രീകരിക്കപ്പെട്ടവയല്ല; 
എങ്കില്‍തന്നെയും അത്‌ ഉദിച്ചുയരുന്നു. ഒരു ജൈവികഘടനയെന്നോണം 
മീമുകളെ പരിഗണിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. വെറും രുപാന്തരപ്രാപ്തിയുടെ തലത്തില്‍ 
മാത്രമല്ലാതെ സാങ്കേതികമായും അതിനെ പരിഗണിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 


ആദിമ അസ്തിത്വസൂപത്തില്‍നിന്നാണ്‌ ജീന്‍ ആവിര്‍ഭവിച്ചതെങ്കില്‍, 
പുതിയ സൂപമായ മീമുകളുടെ ഉല്‍പന്നമാണ്‌ മാനുഷിക സംസ്ക്കാരം. 
എന്നാല്‍ മീമുകള്‍ എങ്ങനെ എപ്പോഴാണ്‌ ആവിര്‍ഭവിച്ചത്‌ ? ഡോക്കിന്‍സ്‌ 
പറയുന്നു: മസ്തിഷ്ക്കവിധാനത്തിലൂടെ പുരാതനമായ ജീനുകളാല്‍ തെര 
ഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ട പരിണാമം സൂപത്തെ സജ്ജീകരിക്കുകയുണ്ടായി; ഈ ലായ 
നിയില്‍ (സൂപം) ആദ്യത്തെ മീമുകള്‍ ഉദയംകൊണ്ടു. അപ്രകാരം സ്വയം 
പകര്‍പ്പുകളായ മീമുകള്‍ ഉയര്‍ന്നുവന്നതോടെ അവയുടെ തന്നെയായ ശീല 
തയേറിയ വിധത്തിലുള്ള പരിണാമങ്ങള്‍ വന്നെത്തി. മാത്രമല്ല, അവ ജീനു 
കളുടെ മേല്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കുകയും മീമുകളുടെ തനതായ തരത്തി 
ലുള്ള നവ്യവും സ്വതന്ത്രവുമായ പരിണാമത്തിന്‌ തുടക്കംകുറിക്കുകയും 
ചെയ്തു. 

പലവിധത്തിലുള്ള മീമുകള്‍ ഉണ്ടെന്ന്‌ ഡോക്കിന്‍സ്‌ വിവരിക്കുന്നു 
- മീം സങ്കീര്‍ണത (ണം ഠസ്പാ1റെ എന്നാണ്‌ അതിന്‌ നല്‍കിയ പേര്‌ - 
നിരവധി വസ്ധ്രധാരണരീതികള്‍, ഭക്ഷണ വൈവിദ്ധ്യങ്ങള്‍, നാനാവിധ 
ആഘോഷങ്ങളും സമ്പ്രദായങ്ങളും, കലയും വാസ്തുവിദ്യയും, എന്‍ജി 
നിയറിങ്ങും ഇതര സാങ്കേതികവിദ്യകളും, സംഗീതവും വ്യത്യസ്ത ആശയ 
ങ്ങളും സാമാന്യസങ്കല്പങ്ങളും തുടങ്ങി വിവിധങ്ങളായ നിരവധി മീമുക 
കള്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു. അതിശീര്ചതയാര്‍ന്ന ജനിതക പരിണാമമായാണ്‌ 
ഇവയെല്ലാം ചരിത്രസന്ധികളിലൂടെ ഉദയംചെയ്തതെന്ന്‌ കാണാവുന്നതാ 
ണ്‌. എന്നാല്‍ ജനിതക പരിണാമവുമായി ഒരു തരത്തിലുള്ള ബന്ധവും 
ഇവയ്ക്ക്‌ ഇല്ലെന്നും ധരിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. മറ്റൊരു തരത്തില്‍ പറയുക 
യാണെങ്കില്‍ സ്വാര്‍ത്ഥികളായ ജീനുകളെപ്പോലെ ഈ നൂതനമായ പകര്‍പ്പു 
കളും (അപരന്മാരും) അവയ്ക്കുതന്നെ പ്രയോജനപ്പെടുന്നതിനാലാണ്‌ സ്വയം 
ശാശ്വതീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. അവ സ്വയം പ്രതിഷ്ഠ നടത്തുകയോ മനുഷ്യ 
മസ്തിഷ്‌ക്കത്തില്‍ പരാന്ന ഭുക്കായി കഴിയുകയോ ചെയ്യുന്നു. ഒരു ആതി 
ഥേയകോശത്തിന്റെ ജനിതകഘടനയില്‍ ഒരു വൈറസ്സ്‌ പരാന്നഭോജിയായി 
കുടിയേറിപാര്‍ക്കുന്ന വിധത്തില്‍ ഒരു മീമിന്റെ പ്രജനനത്തിനുവേണ്ടി അത്‌ 
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ഒരു സ്വയം വാഹനമായി രൂപാന്തരപ്പെടുകയും മീമുകള്‍ സ്വയം പ്രതിഷ്ഠ 
നടത്തി പരാന്നഭോജിയായി പരിണമിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഡോക്കിന്‍സിന്റെ 
വീക്ഷണത്തില്‍ ഉയര്‍ന്ന അതിജീവനമൂല്യമുള്ള ഒരു മീമിന്റെ രൂപത്തില്‍ 
ഈശ്വരന്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നുവെന്ന്‌ കരുതാവുന്നതാണ്‌; അല്ലെങ്കില്‍ മാനു 
ഷിക സംസ്‌കൃതി സജ്ജീകരിക്കുന്ന സാഹചര്യങ്ങളില്‍ ഒരു സാംക്രമിക 
ശക്തിയായും ഈശ്വരന്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു. 


മീം യന്ത്രം (11൦ “ദ്ന്ന൦ ദ്ദ) 


ആശ്ചര്യമെന്ന്‌ പറയട്ടെ, റിച്ചാര്‍ഡ്‌ ഡോക്കിന്‍സിന്റെ സ്വാര്‍ത്ഥജീന്‍ 
(1൩൦ ൭൦1൧5൨ ഠ൦നെക്കുറിച്ചുള്ള സിദ്ധാന്തമല്ല, മറിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
മീമുകളെക്കുറിച്ചുള്ള പുതിയ ആശയമാണ്‌ നിരവധി മന:ശാസ്ത്രജ്ഞരു 
ടെയും സസൃശാസ്ത്രജ്ഞരുടെയും പ്രകൃതിവാദ ശാസ്ത്രജ്ഞരുടെയും 
ഭാവനയെ സ്വാധീനിച്ചത്‌. എന്നാല്‍ അവരൊക്കെയും ഒരേ വസ്തുതയെ 
ക്കുറിച്ച്‌ പ്രതിപാദിക്കുവാന്‍ മറ്റ്‌ പല പേരുകളും ഉപയോഗിച്ചുവെന്ന്‌ മാത്രം. 
(ഡോക്കിന്‍സിന്റെ മീം തത്വത്തെ ചിലര്‍ ന്യൂനീകരണമായും പ്രതിലോമപ 
രമായും വിലയിരുത്തുന്നുണ്ട്‌). ഉദാഹരണത്തിന്‌ കെന്‍ വില്‍ബര്‍ (൦൩ 
10൦0)" മീം സിദ്ധാന്തം പ്രശ്നസങ്കീര്‍ണമാണെന്ന്‌ പറയുകയുണ്ടായി. സമ 
ത്വവാദത്തിലും പൌരോഹിത്യ വിരുദ്ധമൂല്യങ്ങളിലും നിഗൂഡമായി 
നില്‍ക്കുന്ന ബഹുസ്വര ആപേക്ഷിക സത്ൃസിദ്ധാന്തം ദ്യോതിപ്പിക്കുന്നതി 
നായി അദ്ദേഹവും “ഹരിത മീം” (൫൦൦ 'ദ്ണ൦) എന്ന പദപ്രയോഗം നട 
ത്തുന്നുണ്ട്‌. എങ്കിലും മീം സിദ്ധാന്തം പ്രശ്നസങ്കീര്‍ണം തന്നെയെന്നാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിലയിരുത്തല്‍. 


മരണാനുഭവത്തിലും ധ്യാനത്തിന്റെ ഫലപ്രാപ്തിയിലും സാധാര 
ണരീതിയിലുള്ള ശാസ്ത്രീയ ഗവേഷണങ്ങള്‍ക്ക്‌ പുറത്തുള്ള പരിണാമ 
മന:ശ്ലാസ്ധ്രത്തിലും തല്പരയായ സൂസന്‍ ബ്ലാക്ക്‌ മോര്‍ (55൨ 
131ച൧1ന്൩൦1൦) എന്ന മന:ശാസ്ത്ര വിദഗ്ദ്ധ മീമറ്റിക്ക്‌ (4൦൩60൦) തത്വം വിക 
സിപ്പിക്കുന്നതിനുവേണ്ടി മീമുകളെ സംബന്ധിച്ച ആശയം അവരുടെ പുസ്ത 
കമായ “11൦/4ണം൦ മിവ ല്‍ പ്രയോജനപ്പെടുത്തുകയുണ്ടായി. ചിന്താ 
സംവിധാനങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ യു.ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തി പറയുന്നതിനോട്‌ സൂസന്‍ 
ബ്ലാക്ക്മോറിന്റെ തത്വങ്ങള്‍ക്ക്‌ സാമൃതയുള്ളതിനാല്‍ അവരുടെ തത്വങ്ങളെ 
പരിചിന്തനം ചെയ്യുന്നത്‌ ഉചിതമായിരിക്കും. 

മറ്റ്‌ തത്വങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ബോധത്തിന്റെ ദുര്‍ഗ്രഹമായ പ്രശ്‌ന 
ങ്ങളും ശരീരമനസ്സുകളുടെ ദ്വന്ദാത്മകതയും കൂടുതല്‍ ഫലവത്തായ രീതി 
യില്‍ മീമെറ്റിക്‌ തത്വത്തിലൂടെ പരിഹരിക്കാനാവുമെന്ന്‌ മാത്രമല്ല ബ്ലാക്ക്‌മോര്‍ 
വിശ്വസിക്കുന്നത്‌. അതോടൊപ്പം പ്രപഞ്ചത്തെ നോക്കിക്കാണുന്നതിലും 
അതില്‍ ഇഴുകിച്ചേരുന്നതിലും സമഗ്രമായ ഒരു പാത രുപപ്പെട്ടുവരും എന്ന 
ആശയവും അവര്‍ മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കുന്നുണ്ട്‌. 


ടവ ാകാധ്ല്‌ 
ടട 


വളരെ ലാഘവത്തോടെ നമ്മള്‍ എപ്പോഴും അന്യരെ അനുകരിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. കൃത്രിമമായ അനുകരണത്തിലൂടെ പലതും പഠിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കുകയുമാണ്‌ നാം. ഈ അനുകരണംതന്നെയാണ്‌ മൃഗങ്ങ 
ളില്‍നിന്നും വേറിട്ട്‌ നില്‍ക്കാന്‍ നമ്മെ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നതും. ഒരു ആശയമോ 
ഒരു നിര്‍ദ്ദേശമോ ഒരു പ്രവര്‍ത്തനരീതിയോ ഒരു അംഗവിക്ഷേപം തന്നെയോ 
നാം അനുകരിക്കുമ്പോള്‍ അജ്ഞാതമായ പലതും തലമുറയില്‍നിന്നും തല 
മുറയിലേക്ക്‌ ഗമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. അത്‌ അതിന്റേതായ ഒരു ജീവിതം 
സ്വായത്തമാക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. അത്‌ സ്വതന്ത്രവും സ്വയം ഭരണാധികാ 
രവും ഉള്ളതായിത്തീരുന്നു. ഉദാഹരണത്തിന്‌ കാള്‍ പോപ്പറിന്റെ മൂന്നാം 
ലോകത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആശയം. (ആശയനിര്‍ഭരമായ ഒരു ലോകം, ഭാഷ, 
കഥകള്‍, കലാരചനകള്‍, സാങ്കേതികവിദ്യ, ഗണിതശാസ്ത്രം, ഇതരശാസ്ത്ര 
ങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവ). ഇതാണ്‌ മീം എന്നത്‌: ജീനുകള്‍ക്ക്‌ ശേഷം വന്നെത്തുന്ന 
രണ്ടാമനായ അപരന്‍ (19010200). മനുഷ്യമസ്തിഷ്ക്കത്തിലോ പുസ്ത 
കങ്ങളിലോ കമ്പ്യൂട്ടറുകളിലോ മീം സംഭരിക്കപ്പെടുകയും തുടര്‍ന്ന്‌ അനന്ത 
മായി അത്‌ കൈമാറപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. അവയുടെ സ്വന്തം താല്പര്യ 
ങ്ങള്‍ നിലനിര്‍ത്താന്‍ വേണ്ടി മാത്രമാണ്‌ മീമുകള്‍ വ്യാപിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കു 
ന്നത്‌; നിഷ്പക്ഷമായോ ഹാനികരമായോ പ്രയോജനപ്പെടുക എന്ന തരത്തി 
ലുള്ള ഉദ്ദേശലക്ഷ്യങ്ങളൊന്നും മീമുകള്‍ക്കില്ല. ഉദാഹരണമായി, ഈശ്വരനെ 
സംബന്ധിച്ച ഒരു ആശയം, ഒരു വിപ്ലവം, അല്ലെങ്കില്‍ തനതായ ഒരു കണ്ടു 
പിടുത്തം തുടങ്ങിയ വിഷയങ്ങളിലൊന്നും മീമുകള്‍ക്ക്‌ ഒരു വേവലാതിയു 
മില്ല. അതിന്റെ അനന്തരഫലങ്ങളും അവയുടെ വിഷയങ്ങളല്ല. എന്നാല്‍ ചില 
മീമുകള്‍ പ്രയോജനപ്രദവും സൃഷ്ട്യുന്‍മുഖവുമാണ്‌; ചിലത്‌ ദ്രോഹകരവും 
അപകടകരവും തന്നെയാണ്‌; എങ്കിലും മീമുകള്‍ ഈ വിഷയത്തില്‍ ശ്രദ്ധാ 
ലുക്കളല്ല. സ്വയം ശാശ്വതീകരിക്കപ്പെടുവാനും പടര്‍ന്നുപിടിക്കുവാനും അഭി 
ലഷിക്കുകയാണ്‌ മീമുകള്‍. ഒരു മുഖ്യ ആസൂത്രണമോ ഒരു ലക്ഷ്യബിന്ദുവോ 
ഒരു സംവിധാനമോ മീമുകള്‍ക്കില്ല. നാം വിശേഷിപ്പിക്കുന്ന “നൂതന സര്‍ഗാ 
ത്മകത്വം, മാലികമായ ആശയങ്ങള്‍ തുടങ്ങിയവയൊക്കെയും പഴയ ആശ 
യങ്ങളുടെ വിപര്യാസങ്ങളും സംയോജിതങ്ങളുമാണ്‌: സ്വയം നിലനില്‍ക്കു 
വാനായി മീമുകള്‍ക്ക്‌ നിഗുഡവും അമാനുഷികവുമായ വഴികള്‍ ഉണ്ട്‌. 
എന്നാല്‍ എല്ലാ ചിന്തകളും മീമുകള്‍ അല്ല. തല്‍ക്ഷണം വന്നെത്തുന്ന ഉപ 
ലബ്ധികളും വൈകാരികതകളും ഒരിക്കലും മീമുകളല്ല; അവയൊക്കെയും 
നമ്മുടേത്‌ മാത്രമാണ്‌. അവയൊന്നും ഒരുപക്ഷെ നമ്മള്‍ കൈമാറുകയില്ലാ 
യിരിക്കാം. എന്നാല്‍ നാം അവയെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരിക്കുമ്പോഴോ ഭാവപ്രക 
ടനങ്ങള്‍ നടത്തുമ്പോഴോ അവ കൈമാറ്റംചെയ്ുപ്പെടുകയാണ്‌; നമ്മുടെ അനു 
ഭൂതികളും ആശയങ്ങളും ആയാല്‍ തന്നെയും. 


ജീനുകള്‍ക്ക്‌ മീമുകളുമായി ഒന്നും ചെയ്യുവാനില്ല. ഡി.എന്‍.എ. 
തന്മാത്രകളിലെ രഹസ്യയാങ്കിത നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളാണ്‌ ജീനുകളെങ്കില്‍ - മനുഷ്യ 
മസ്തിഷ്ക്കത്തിലും അവന്റെ നിര്‍മ്മിതികളായ പുസ്തകങ്ങളിലും ചിത്രങ്ങ 


ഒുലുമൈ - ബ്വെച്തംങബിര്‍ ക്ഷ്‌ 


ളിലും കമാനങ്ങളിലും ആവിയെഞ്ചിനിലും ഉള്ള അവന്റെ ആദിമ കരക 
ശല വൈദഗ്ദ്ധ്യത്തിന്റെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളാണ്‌ മീമുകള്‍. 


നാനാവിധം ആദരണീയ വ്യക്തിത്വങ്ങളെ സൃഷ്ടിക്കുവാനുള്ള ഉദ്ദേ 
ശാര്‍ത്ഥം നമ്മുടെ മസ്തിഷ്‌ക്കത്തില്‍ പ്രവേശിക്കുവാനായി മീമുകള്‍ 
തമ്മില്‍തന്നെ മത്സരിക്കുന്നുവെന്ന്‌ ഡെന്ന്റ്സ്‌ (12685) സൂചിപ്പിക്കുന്നു 
ണ്ട്‌. ഈ പ്രസ്താവനയെ അഭിസംബോധനചെയ്ത്‌ ബ്ലാക്ക്‌മോര്‍ സ്ഥിരീക 
രിക്കുന്നത്‌ ഇപ്രകാരമാണ്‌. നമ്മുടെ മനസ്സും വ്യക്തിത്വവുംതന്നെ മീമുകളുടെ 
പരസ്പര പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളാല്‍ സംജാതമാകുന്നുവെന്ന സ്ഥിരീകരണമാണ്‌ 
അവര്‍ നല്‍കുന്നത്‌. ഈ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ മനുഷ്യബോധം തന്നെ മീമുകളുടെ 
ഒരു ഉല്പന്നമാണ്‌. 

ചിന്തകള്‍ മിക്കവാറും സ്വയം പരിതാപത്തിന്റേതും മോഹഭംഗങ്ങ 
ളുടേതുമായിരിക്കും. ശരീരത്തിന്റെ ബൃഹത്തായ ആനുകൂല യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി 
അത്തരത്തിലല്ലാതെയും നമുക്ക്‌ ചിന്തിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞേക്കാം. എങ്കിലും ശരീ 
രത്തിന്റെ ഈര്‍ജത്തെ വലിച്ചെടുത്തുകൊണ്ട്‌ ചിന്തകള്‍ പുരോഗമിച്ചുകൊ 
ണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. മീമുകള്‍, അഥവാ ചിന്തകള്‍ മാത്രമാണുള്ളത്‌. ചിന്തകള്‍ 
പുരോഗമിക്കാനുള്ള കാരണം മീമുകളും അപരന്മാരും സ്വയം പകര്‍പ്പുകള്‍ 
ഉണ്ടാക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നതിനാലാണ്‌. ഈ പ്രര്രിയയില്‍ മീമുകളുടെ സ്വയം 
പകര്‍പ്പുകള്‍ എടുത്ത്‌ അവയുടെ ശാശ്വതീകരണം ഉറപ്പുവരുത്തുന്നതിന്‌ 
സഹായകരമായ വിധത്തില്‍ ഭാഷയും നിര്‍ണായകമായ ഒരു പങ്‌, വഹി 
ക്കുന്നുണ്ട്‌. 

ചുരുങ്ങിയപക്ഷം രണ്ടര ദശലക്ഷം വര്‍ഷങ്ങളെങ്കിലുമായി ജീനു 
കളുമായി മീമുകള്‍ ഇടപഴകാന്‍ തുടങ്ങിയിട്ടെന്ന്‌ ബ്ലാക്ക്‌മോര്‍ പറയുന്നു. 
ഒരുപക്ഷെ കഴിഞ്ഞ നൂറ്റാണ്ടോടെ ആയിരിക്കണം ജീനുകളുമായുള്ള ബന്ധം 
വേര്‍പെടുത്തി മീമുകള്‍ സ്വയം പ്രവര്‍ത്തനനിരതരായത്‌. ഉദാഹരണത്തിന്‌ 
ലൈംഗികതയെ മീമുകള്‍ ഏറ്റെടുക്കുന്നപക്ഷം പുനരുല്‍പാദനത്തിനുവേണ്ടി 
മാത്രമായിരിക്കുകയില്ല ലൈംഗികതയുടെ ആനുകൂല്യം ഉണ്ടാവുക. അതേ 
വിധത്തില്‍ ആത്മസഞ്ചയം (56101൭) എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെടുന്ന മീമു 
കളുടെ പ്രവര്‍ത്തനം; “ഞാന്‍” അല്ലെങ്കില്‍ “സത്ത'യെന്ന നിഗമനം, വിചി 
ത്രമെന്ന്‌ പറയട്ടെ അതില്‍പിന്നെ നിലനില്‍പ്പില്ലാത്തതായിത്തീരും. മസ്തി 
ഷ്ക്കഭിന്നവും നൈരന്തര യമില്ലാത്തതും അസ്ഥിരവും സ്വാശ്രയരഹിതവുമായ 
ഒരു സത്ത നിലനില്‍ക്കുന്നുവെന്ന ആശയം വികലപമാണെന്ന്‌ ബ്ലാക്ക്മോര്‍ 
സൂചിപ്പിക്കുന്നു. സുസ്ഥിരമായ ഉണ്മ എന്ന ആശയത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന 
ത്തില്‍ ധാരാളം ദുരിതങ്ങള്‍ നാം സൃഷ്ടിക്കു കയാണെങ്കില്‍ പോലും 
അത്തരമൊന്ന്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. ബ്ലാക്ക്‌്മോര്‍ ബുദ്ധനെ ഉദ്ധരിക്കുന്നു. 
ത്ത്‌ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു, അതിന്റെ പ്രത്യാഘാതങ്ങളും, 
എന്നാല്‍ വ്യക്തി നിലനില്‍ക്കുകയില്ല.”” 


പം പ്‌ 
പ. 


ി 


സത്ത എന്നത്‌ വിശാലമായ ഒരു മീം സഞ്ചയമാണ്‌ (46൩൦19. 
അതില്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്ന മീമുകളേക്കാള്‍ നിഗുഡ്ഃവ്യാപനശക്തിയുള്ള ഒന്നാ 
ണത്‌. ആത്മസഞ്ചയം (5൦1 10190) എന്നാണ്‌ ബ്ലാക്ക്‌മോര്‍ അതിനെ വിളി 
ക്കുന്നത്‌. മീമുകളുടേതായ പരിണാമ പ്രക്രിയകളാല്‍ സംജാതമാകുന്ന സ്വയം 
സംരക്ഷിത മീം സഞ്ചയങ്ങളുടെ ഏകീകൃതമായ ഒരു സത്തയാണത്‌. ഈ 
ആത്മസത്തയാണ്‌ ഒരു നിയന്താവ്‌ എന്ന നിലയിലുള്ള ആരോ ഒരാള്‍ 
ഉള്ളിലിരിക്കുന്നുവെന്ന തെറ്റായ സന്ദേശം സാധാരണ മനുഷ്യബോധത്തില്‍ 
അങ്കുരിപ്പിക്കുന്നത്‌...... എന്നാല്‍ സതൃത്തില്‍ അതൊരു വികല്പം മാത്രമാണ്‌, 
ഒരു മീം പ്രാവര്‍ത്തികനിര്‍മ്മിതി: സങ്കീര്‍ണതയാര്‍ന്ന ഒരു മീം യന്ത്രത്തില്‍ 
സ്ഥാപിതമായ ചലനാത്മകതയും (11110) സദാ പരിവര്‍ത്തിതമാകുന്ന മീമു 
കളുടെ ഒരു സമാഹാരവുമാണത്‌.” 


അപ്രകാരം സതൃസന്ധനായി ഒരുവന്‍ ജീവിക്കണമെന്നാണെങ്കില്‍ 
വികല്പങ്ങളില്‍നിന്നും അയാള്‍ സ്വതന്ത്രനാകേണ്ടതുണ്ടെന്ന്‌ ബ്ലാക്ക്മോര്‍ 
നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു; അതായത്‌ ഈ സത്തയുടെ അഥവാ അഹത്തിന്റെ വ്യാജ 
ബോധശത്തില്‍നിന്നും ഒരുവന്‍ സ്വത്ന്ത്രനാകേണ്ടിയിരിക്കുന്നു; അതോടൊപ്പം 
സ്വയം തീരുമാനങ്ങള്‍ എടുക്കാന്‍ സന്നദ്ധനുമായിരിക്കണം. അതിന്‌ സ്വയം 
അനുമതി നല്‍കുകയാണ്‌ വേണ്ടത്‌. മീമറ്റിക്കിന്റെ (4൩൦൦) കാഴ്ച്ചപ്പാ 
ടില്‍ ആത്മസഞ്ചയം എന്നത്‌ തീരുമാനമെടുക്കുവാനുള്ള ഒന്നല്ല; സന്തോഷം 
പകര്‍ന്നു നല്‍കുവാനും ജീവിതം സുഗമമാക്കിത്തീര്‍ക്കുവാനുമുള്ള ഒരു 
സംവിധാനമല്ല അത്‌. മറിച്ച്‌ മീമുകളുടെ നിര്‍മ്മിതികളെ വ്യാപിപ്പിക്കുക എന്ന 
താണ്‌ അതിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനം. മറ്റൊരു രീതിയില്‍ പറയുകയാണെങ്കില്‍ ആത്മ 
സഞ്ചയത്തിന്റെ പ്രകൃതത്തില്‍തന്നെ സയം പ്രത്യാരോപണവും സ്വയം 
സന്ദേഹവും ആര്‍ത്തിയും കോപവും പലതരത്തിലുള്ള വിനാശാത്മക 
വൈകാരികതകളും ജന്യമാകുന്നു. 


അത്യുജ്ജലമായ ആത്മീയധ്വനിയിലാണ്‌ ബ്ലാക്ക്‌മോര്‍ അവരുടെ 
പ്രബന്ധം അവസാനിപ്പിക്കുന്നത്‌. സ്വാര്‍ത്ഥികളായ അപരന്മാരുടെ സ്വേഛാ 
ധിപത്യത്തിനെതിരെയുള്ള തന്റെ ഗുരുവിന്റെ വിപ്ലവകരമായ ആശയത്തി 
നുമപ്പുറം അവര്‍ സഞ്ചരിക്കുകയാണ്‌. ആര്‍ദ്രതയും ദയയും സ്വാഭാവികമാ 
യിത്തന്നെ വന്നെത്തുന്നുവെന്ന്‌ അവര്‍ എഴുതുന്നു. മുന്നില്‍ സമാഗതമാ 
കുന്ന കല്പിതമായ സ്വാര്‍ത്ഥതയെക്കുറിച്ച്‌ ഉല്‍ക്കണ്ഠാകുലനല്ലാത്തപക്ഷം 
മറ്റൊരു വ്യക്തിയുടെ ആവശ്യങ്ങള്‍ കണ്ടറിയുവാനും നിശ്ചിത സാഹചര്യ 
ത്തില്‍ എപ്രകാരം പെരുമാറണം എന്ന്‌ മനസ്സിലാക്കാനും എളുപ്പം” സാധി 
ക്കാവുന്നതാണ്‌. നാം ചെയ്തുവരാറുള്ള സാധാരണ തെറ്റുകള്‍ക്ക്‌ സദാചാ 
രബോധം ഒരുപക്ഷെ ഒരു പരിഹാരമായേക്കാം. അത്തരം തെറ്റുകളും കുറ്റ 
ങ്ങളും അഹ (ടല്വ)ത്തെക്കുറിച്ചുള്ള തെറ്റിദ്ധാരണയില്‍നിന്നും ഉളവാ 
കുന്നവയാണ്‌. അപരന്മാരുടെയും സാഹചര്യങ്ങളുടെയും പരസ്പര 
പ്രവര്‍ത്തനം മാത്രമാണ്‌ അപ്പോള്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ എന്ന ധാരണയില്‍, 


ഒലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ക്ട 


ശരീരവും മനസ്സും മീമുകളും ഉള്ള ഒരു ജീവിതം നമുക്ക്‌ ജീവിച്ച്‌ തീര്‍ക്കാ 
വുന്നതാണ്‌. അങ്ങനെ വരുമ്പോള്‍ സ്വാര്‍ത്ഥിയായ ആത്മസഞ്ചയത്തിന്റെ 
ബലിമൃഗങ്ങളല്ല നമ്മള്‍. ഈ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ നമുക്ക്‌, സത്യത്തില്‍ സ്വതന്ത്ര 
രാവാന്‍ കഴിയുന്നതാണ്‌ -- സ്വാര്‍ത്ഥികളായ അപരന്‍മാരുടെ നിഷ്ഠൂരത 
യ്ക്കെതിരെ (1൩൩) നിഷേധികളാകാന്‍ നമുക്ക്‌ കഴിയും എന്ന കാരണ 
ത്താലല്ല, മറിച്ച്‌, നിഷേധശബ്ദമുയര്‍ത്താന്‍ ആരും അപ്പന്‍ അവശേഷി 
ക്കുന്നില്ല എന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ അപ്പോള്‍ ഉണ്ടാവുക.” 


സമാന്തരതത്വങ്ങള്‍ 


അലാകികവും സമഗ്രവുമായ മന:ശാസ്ത്രത്തിന്റേതും അതീതശു 
നൃയതയുടേതും ആന്തരഘടന'യുടേതും (1൭6൦ സ്സ) ക്വാണ്ടം മെക്കാ 
നിസത്തിന്റേതും ഭാതികശക്തിയാലല്ലാതെ മാനസികശക്തി ഉപയോഗിച്ച്‌ 
വസ്തുക്കളെ ചലിപ്പിക്കുന്നതിന്റേതും (15ു/൨01:൨൦515) വ്യംഗ്യര്‍ത്ഥക്രമത്തി 
ന്റേതും (1൩011 0706) ആശയങ്ങളില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ സമാ 
നത്തരതത്വങ്ങളൊക്കെയും അടിസ്ഥാനപരമായി ജീവന്റെയും പ്രപഞ്ചത്തി 
ന്റെയും പരസ്പരബന്ധത്തിലധിഷ്ഠിതമായ ആശയങ്ങളിലാണ്‌ പ്രാവര്‍ത്തി 
കമാകുന്നത്‌. അവരുടെ തര്‍ക്കവിഷയം എന്നതുതന്നെ ശരീരത്തിന്റെ നിഗു 
ഡ്തയെക്കുറിച്ചോ മനസ്സിന്റെ പ്രഹേളികയെക്കുറിച്ചോ ഈശ്ചരനിലും ആത്മാ 
വിലുമുള്ള നമ്മുടെ വിശ്വാസത്തെക്കുറിച്ചോ ഒറ്റപ്പെട്ട രീതിയില്‍ അറിയാ 
നുള്ള പ്രതീക്ഷ നമുക്ക്‌ പുലര്‍ത്താനാവില്ല എന്നതത്രേ. എന്നാല്‍ അലങ്കോ 
പ്പെട്ട്‌ നില്‍ക്കുന്നതും എല്ലാറ്റിന്റേയും പരസ്പരബന്ധത്തില്‍ അധിഷ്ഠിത 
വുമായ ദുര്‍ഗ്രഹസങ്കീര്‍ണതയുടേതും (1൨ന്ള്ധ്നള 7/6) വാസ്തവിക പ്രവാ 
ഹത്തിന്റേതും പരിധികളില്‍ മാത്രമാണ്‌ അപ്രകാരത്തിലുള്ള പ്രതീക്ഷ സഫ 
ലമാവുക. 


ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ഏകീകൃതവും സമഗ്രവുമായ തത്വങ്ങള്‍ 
വികസിപ്പിക്കാന്‍ ഉദ്യമിക്കുന്ന സിദ്ധാന്തവാദികള്‍ ഫ്രാന്‍സിസ്‌ ക്രിക്കും 
റിച്ചാര്‍ഡ്‌ ഡോക്കിന്‍സും അവതരിപ്പിച്ച വാദമുഖങ്ങള്‍ ശരീരമനസ്സുകളെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള തികഞ്ഞ ഭാതികതയും ആനുപാതികത്വവും ലഘുകരണതത്വ 
വിശ്വാസപരവും ആണെന്ന കാരണത്താല്‍ തള്ളിക്കളയുകയാണുണ്ടായത്‌. 
മനുഷ്യസ്വഭാവത്തെ ജീനുകള്‍ നിശ്ചയിക്കുന്നുവെന്ന സൈദ്ധാന്തികത ജനി 
തക യ്ന്ത്രശാസ്ത്രത്തിന്റെ ആശയം എന്നോണം അംഗീകരിക്കപ്പെട്ടു കഴി 
ഞ്ഞിരിക്കുന്നു; ബയോ ടെക്ക്‌നോളജി ശാഖയുടെ കരുത്തുറ്റ പിന്‍ബലവും 
അതിനുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ 190 0111ട1ടേന്റെ ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താവും ലോകപ്രശസ്ത 
ശാസ്ത്രജ്ഞനുമായ ഫ്രിജോഫ്‌ കാപ്രയെപ്പോലുള്ള നിരവധി വ്യക്തികള്‍ 
ഈ ആശയത്തെ സംശയദൃഷ്ടിയോടെ മാത്രമാണ്‌ സമീപിക്കുന്നത്‌. ജനി 
തകശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ ജീവന്റെ രചനാശൈലിയും. അതിന്റെ കരടുരേഖയും 
കണ്ടെത്തിയിരിക്കുന്നുവെന്ന നിഗമനം തീര്‍ത്തും അകാലികവും തെറ്റിദ്ധാ 
രണാജനകവുമാണെന്ന്‌ കാപ്ര വിശ്വസിക്കു ന്നു. എന്നാല്‍ മാനുഷിക 


ന പന 
ടാ 


1) 


പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും ജീവശാസ്ത്രപരമായ പ്രതിഭാസങ്ങളുടെയും കാര 
ണഭൂതര്‍ ജീനുകളാണെന്ന അഭിപ്രായത്തെ വിമര്‍ശിക്കുന്ന ചില ജീവശാ 
സ്ത്രജ്ഞരും മോളിക്യുലര്‍ ബയോളജിയുടെ വിഭാഗത്തില്‍തന്നെയുണ്ട്‌. 
മോളിക്യൂലര്‍ ബയോളജി വിഭാഗത്തില്‍പ്പെട്ട റിച്ചാര്‍ഡ്‌ സ്ട്രോമാന്‍ എന്ന 
ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ കാപ്രയുടെ വിമര്‍ശനങ്ങള്‍ അംഗീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഇപ്രകാരം 
ഉദ്ധരിക്കുന്നു. ജനിതകതീരുമാനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനപരമായ അപസിദ്ധാന്തം 
(ചില) ചിന്താക്കുഴപ്പത്തിന്റെ തലങ്ങളില്‍ ആണെന്ന അഭിപ്രായമാണ്‌ 
അദ്ദേഹം കാപ്രയെ അനുകൂലിച്ചുകൊണ്ട്‌ എഴുതുന്നത്‌. ഒരു ജനിതകമാതൃ 
കയുടെ (3൦൦0൦ 11) താരതമ്യേന ലളിതമായ ജനിതക കോഡി 
ങ്ങിന്റേയും ഡികോഡിങ്ങിന്റേയും തലത്തില്‍നിന്നും സങ്കീര്‍ണമായ ശരീ 
രകോശ പ്രവര്‍ത്തനത്തിലേയ്ക്കുള്ള ക്രമവിരുദ്ധ വിപുലീകരണം എന്നത്‌ 
പ്രാഥമിക നിലയിലുള്ള ജ്ഞാനമീമാംസാ വൃതിക്രമം തന്നെയാണ്‌.” 


ജീനുകളുടെ ഒരു അതിജീവനയ്ന്ത്രമല്ല മനുഷ്യശരീരം, ജീനുകളുടെ 
ഒരു ശേഖരവുമല്ല അത്‌. ജീനുകള്‍ സ്വയമേവ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നവയല്ല. 
അവയെ ഈര്‍ജ്ജവസ്വലമാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ഇക്കാരണത്താല്‍ പരിമിത മൂല്യം 
മാത്രം പ്രതീക്ഷിക്കാവുന്ന ഒരു സംജ്ഞയാണ്‌ “ജീന്‍ ' എന്ന്‌ വില്യം 
ഗില്‍ബെര്‍ട്ടും ഈവ്ലിന്‍ ഫോക്‌സ്‌ കെല്ലറും 'അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. രണ്ടു 
പേരും ജനിതകശാസ്ത്രജ്ഞരാണ്‌; ജീവശാസ്ത്ര ഘടനയുടേതും അതിന്റെ 
പ്രവര്‍ത്തനരീതിയുടേതുമായ ഒരു അന്തസ്സാര വിശദീകരണ ആശയമായി 
അതിനെ പരിഗണിക്കുക സാദ്ധ്യമല്ല. ഒരുപക്ഷെ “ജിനോം!” ന്റെ സുഗ്രാ 
ഹൃതയ്ക്ക്‌ അത്‌ ഒരു പ്രതിബന്ധവുമായേക്കാം. 


“മോളിക്യുലര്‍ ജനിറ്റിക്സി"ല്‍ ഗവേഷണം നടത്തുന്ന നിരവധി 
വിഖ്യാതരായ ശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ ജീനുകള്‍ക്കപ്പുറം സഞ്ചരിക്കേണ്ടതിന്റേയും 
ജീവശാസ്ത്ര വിന്യാസവും അതിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും വിശദീകരിക്കുവാ 
നായി വിശാലമായ തലത്തിലുള്ള ഒരു “എപ്പിജനിറ്റിക്‌""" പരിപ്രേക്ഷ്യം അവ 
ലംബിക്കേണ്ടതിന്റേയും ആവശ്ൃകതയെക്കുറിച്ച്‌ കാപ്ര നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ജീനുകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ജീവശാസ്ത്രപ്രക്രിയകളൊക്കെയും - അതായത്‌ 
ഡി.എന്‍.എ. പകര്‍പ്പുകളുടെ (0൦11പ്വോട) വിശ്വാസ്യത, ഉള്‍പരിവര്‍ത്തനാ 
നുപാതം, ക്രോഡീകൃത അനുക്രമങ്ങളുടെ ദീപനരസ സംവിധാനം ന്നം 
ഇഫ൧ട൦്ഗ60൩ 0 001൩ള ട൦റ്സ൦൩൦65), പ്രോട്ടീന്‍ പ്രവര്‍ത്തനരീതികളും ജനി 
തകഭാവങ്ങളുടെ മാതൃകയും - ജെനോം നിഹിതമായ (ബ്ബ) കോശ 
സംബന്ധ പാരസ്പരിക സങ്കീര്‍ണ സംവിധാനത്താല്‍ ക്രമീകരിക്കപ്പെട്ടതാ 


: ണെന്ന ശക്തമായ ഒരു സാക്ഷാത്ക്കാരം നിലനില്‍ക്കുന്നു.!? 


ചില പെരുമാറ്റ രീതികളാല്‍ എപ്പിജെനിറ്റിക്‌ നെറ്റ്വര്‍ക്ക്‌*” എന്നത്‌ 
മോര്‍ഫിക്‌ ഫീല്‍ഡുമായി സമാന്തര സാദൃശ്യമോ സാധര്‍മ്മ്യമോ പ്രകടമാ 
ക്കുന്ന ഒന്നാണ്‌. മനുഷ്യബോധത്തെക്കുറിച്ചും അതിന്റെ പരിണാമ പ്രക്രിയ 
കളെക്കുറിച്ചും മനസ്സിലാക്കുവാന്‍ വേണ്ടി ഒരു കോശജീവശാസ്ത്രകാരനും 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംബര്‍ ന കു 


സസ്ൃശാസ്ത്രജ്ഞനുമായ റുപര്‍ട്ട്‌ ഷെല്‍ഡ്രേക്ക്‌ പ്രയോഗിച്ച ഒരു സാങ്കേ 
തിക പദമാണ്‌ ഇത്‌. മോര്‍ഫിക്‌ റിസൊണന്‍സിന്റെയും മോര്‍ഫിക്്‌ 
ഫീല്‍ഡിന്റെയും പരികല്പനകൾ വിശദീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ ഷെല്‍ഡ്രേക്ക്‌ ഇപ്ര 
കാരമാണ്‌ ചിന്തിച്ചത്‌; അതായത്‌ ജീനുകള്‍ വലിയ അളവില്‍ അതിമുല്യവ 
ത്താവുകയും കുടിയേറ്റങ്ങള്‍ ഓര്‍മ്മയെ അവലംബിക്കുകയും ചെയുന്നു, 
ജീവഘടനയുടെ സംയോജിതമേഖലയിലൂടെ അത്‌ വഹിക്കപ്പെടുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ഈ ഓര്‍മ്മയാകട്ടെ, ഒരുതരത്തില്‍ സഞ്ചയിക്കപ്പെട്ട. ഒന്നാണ്‌, 
ഒരുതരത്തിലുള്ള ശീലാധിഷ്ഠിതസ്മരണ, ജീവജാലങ്ങളുടെ അനുഭവങ്ങ 
ളുടെ പുളുകളിലൂടെ രൂപാന്തരപ്പെട്ടതാണിത്‌. പ്രക്രിയാവലംബിതമായ 
ഇതിനെ മോര്‍ഫിക്ക്‌ റിസോണന്‍സ്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. 
ഫലത്തില്‍ മനസ്സിന്റെ ഒരു പഠനമണ്ഡലതത്വം ഷെല്‍ഡ്രേക്ക്‌ ആലോചനാ 
വിഷയമായി അവതരിപ്പിക്കുന്ന. മനസ്സിന്റെ സഹജഗുണങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ കൂടു 
തല്‍ സമഗ്രമായ ഒരു നിഗമനത്തില്‍ എത്താന്‍ വേണ്ടിയാണ്‌ ഈ പഠന 
ങ്ങള്‍; ഈ പഠനമാകട്ടെ, ജീവശാസ്ത്രത്തിന്റേയും മന:ശാസ്ത്രത്തിന്റേയും 
ജ്ഞാനമീമാംസാ ശാഖയുടേയും പരമ്പരാഗതമായ ചട്ടക്കൂടുകള്‍ അതിലം 
ഘിക്കുവാനായി പല പ്രകാരത്തിലും മറ്റുള്ള തത്വങ്ങളുമായും ഉദ്യമങ്ങളു 
മായും സഹകരിച്ച്‌ പോവുകയും ചെയ്യുന്നു. മനസ്സും (ര്‍ജവും) ദ്രവ്യവും 
തമ്മിലുള്ള 17-ഠം നൂറ്റാണ്ടിലെ കാര്‍ട്ടീഷ്യന്‍ വിഭജനത്താലാണ്‌ ഇത്തരം 
പരമ്പരാഗത തത്വങ്ങള്‍ ഉണ്ടായത്‌. പാശ്ചാതൃശാസ്ത്രത്തെയും തത്വചിന്ത 
യെയും അത്‌ 300 വര്‍ഷങ്ങളോളം ഒഴിയാബാധയായി പിന്തുടരുകയും 
ചെയ്തു. 

ന്യൂറോശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ സമീപകാലത്ത്‌ മനുഷ്യമസ്തിഷ്ക്കത്തിന്റെ 
വിവിധഭാഗങ്ങളുടെ പ്രവര്‍ത്തനരീതികളെക്കുറിച്ച്‌ ഗവേഷണങ്ങള്‍ നടത്തു 
കയുണ്ടായി. നാഡീവ്യൂഹങ്ങളുടെയും ന്യൂറോ ട്രാന്‍സ്മിറ്ററുകളുടെയും 
(04 1അ്ഥഞ്ബ്നണ്ട) മസ്തിഷ്ക്ക രസതന്ത്രത്തിന്റെയും അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
മനുഷ്യന്റെ മതപരവും യൌഗികവുമായ അനുഭവങ്ങളുടെ വിശദീകരണാര്‍ത്ഥ 
മായിരുന്നു ഇത്തരം പരീക്ഷണങ്ങള്‍. സമാന്തരതത്വങ്ങള്‍ ഈ ഗവേഷണ 
ങ്ങളെയും ചോദ്യംചെയ്യുകയുണ്ടായി. ഉദഹരണത്തിന്‌, വലതുവശത്തെ ലലാ 
ടികമായ ഒരു ഭാഗം, വ്യക്തമായി പറഞ്ഞാല്‍ പഞ്ചേന്ദ്രിയങ്ങളില്‍നിന്നും 
വരുന്ന വിവരങ്ങളെ കൈകാര്യം ചെയ്യുവാന്‍ തലച്ചോറിന്റെ മുകളില്‍ 
കാണുന്ന രണ്ട്‌ ഭാഗങ്ങളില്‍ ഒന്നിന്റെ ൪൦ 1,006) സാധാരണ 
പ്രവര്‍ത്തനം ഒരു വ്യക്തിയെ ത്രിമാനതലത്തില്‍ ക്രമപ്പെടുത്തുവാനും അഹം 
ബോധത്തിന്റെ ഭാവങ്ങളെ നിയ്ര്ത്രിക്കുവാനും സഹായകമാണ്‌. ഈ 
പ്രവര്‍ത്തനഭാഗത്തിന്റെ കുറഞ്ഞുവരുന്ന പ്രവര്‍ത്തനപരത വ്യക്തിസത്തയും 
(൫6) തുടര്‍ന്ന്‌ അവശേഷിക്കുന്ന പ്രപഞ്ചവും തമ്മിലുള്ള അസ്പഷ്ടതയ്ക്ക്‌ 
കാരണമായിത്തീര്‍ന്നേക്കാവുന്നതുമാണ്‌. ഈശ്വരനും അല്ലെങ്കില്‍ പ്രപഞ്ച 


വുമായുള്ള ഇന്ദ്രിയാതീതമായ അദ്വൈതാനുഭൂതി ഉണര്‍ത്തുകയും 
ചെയ്തേക്കാം. 


ര ലാകാലി്‌ 
ന 


സത്തയെ (5010) സംബന്ധിച്ച പ്രശ്നങ്ങള്‍, സ്വതന്ത്രേച്ചു, ബോധം 
തുടങ്ങിയ വിഷയങ്ങളെ അനുഭവത്തിന്റെ വെളിച്ചത്തില്‍ സമീപിക്കുവാനും 
വിശകലനം ചെയ്യാനും സാധിക്കുമെന്ന്‌ പ്രഗല്‍ഭ ഗവേഷകനും “112൩10നട 
൩ 0൨൦ 18ന്‌” എന്ന ഏറെ പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെട്ട പുസ്തകത്തിന്റെ രചയിതാ 
വുമായ വിളയന്നൂര്‍ എസ്‌.രാമചന്ദ്രന്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. ഇത്തരമൊരു 
വിശ്വാസം ഈ കാലഘട്ടത്തിന്റെ ഒരു പൊതു ധാരണയാണെങ്കില്‍ക്കുടിയും 
നമ്മുടെ സര്‍വ്വ മാനസിക ചേതനത്ചത്തിന്റെ ഐശ്വര്യവും (1വഗ്ബേടടട വ്‌ 
൫൦ ബ്ര 1.75) നമ്മുടെ സര്‍വ്വ അനുഭൂതികളും നമ്മുടെ വൈകാ 
രികതകളും നമ്മുടെ ചിന്തകളും നമ്മുടെ അതിമോഹങ്ങളും നമ്മുടെ 
സ്നേഹമസൃണ ജീവിതവും നമ്മുടെ മതാത്മകഭാവുകത്വങ്ങളും (1ല1ല്ലറധട 
ടബ്്ണ൦ട) നമ്മളെല്ലാവരും വിലമതിക്കുന്ന നമ്മുടെ അന്തരംഗ സ്വകാര്യ 
സത്ത തന്നെയും - നമ്മുടെ തലച്ചോറിലെ മാംസക്കുഴമ്പിന്റെ ചെറിയ ചെറിയ 
കളങ്കങ്ങള്‍ (5൦016) മാത്രമാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹം സൂചിപ്പിക്കുന്നു. അല്ലാതെ 
മറ്റൊന്നുമല്ല. മനസ്സിനെ സംബന്ധിച്ചുള്ള ഗാരവമുള്ള ചോദ്യങ്ങള്‍ 
ഒക്കെയും ആകര്‍ഷണീയമായ ചോദ്യങ്ങള്‍തന്നെയാണ്‌. ഇന്ത്യയിലെയും 
പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളിലെയും തത്വശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ മുവായിരം വര്‍ഷങ്ങളോ 
ഉമായി ഇത്തരം ചോദ്യങ്ങള്‍ ചോദിച്ചുകൊണ്ടേയിരിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ ന 
മ്മുടെ മസ്തിഷ്ക്കത്തെ ആസ്പദമാക്കി മാത്രമാണ്‌ അന്തിമമായി ഇത്തരം 
ചോദ്യങ്ങള്‍ക്കുള്ള ഉത്തരങ്ങള്‍ പ്രതീക്ഷിക്കാനാവുക.'* 


സമാന്തരസിദ്ധാന്തവാദികള്‍ തീര്‍ച്ചയായും രാമചന്ദ്രനെപ്പോലുള്ള 
ന്യൂറോശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാരുടെ അമിതാവേശത്തില്‍ സംശയം പ്രകടിപ്പിക്കു 
ന്നവരാണ്‌. അവിതര്‍ക്കിതമായ തരത്തില്‍ ഫലപ്രാപ്തി ആഴ്“്ജിച്ചെടുക്കുവാ 
നായി നിരീക്ഷണങ്ങളുടെ ആവര്‍ത്തനം സൃഷ്ടിക്കാന്‍ ന്യൂറോ ശാസ്ത്ര 
കാരന്മാര്‍ക്ക്‌ സാദ്ധ്യമല്ല എന്ന പ്രായോഗിക സാഹചര്യങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാ 
നത്തില്‍ “ഇത്തരം വീക്ഷണഗതികളെ അവര്‍ തള്ളിക്കളയുന്നു. മാനുഷിക 
അനുഭവത്തെയും മാനുഷികബോധത്തെയും ശുദ്ധമായ നാഡീയന്ത്ര സംവി 
ധാനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ തരംതാഴ്ത്തുന്നതിനോട്‌ അവര്‍ക്ക്‌ യോജി 
പ്ലില്ല. മനുഷ്യമസ്തിഷ്ക്ക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളുടെയും ബോധത്തിന്റെയും സ്വാഭാ 
വികമായ സങ്കീര്‍ണബന്ധം വിശദീകരിക്കുന്നതില്‍ മാത്രമാണ്‌ ഈ ശാസ്ത്ര 
ജ്ഞര്‍ വിജയം കൈവരിച്ചത്‌. ടി 


ആയതിനാല്‍ കാപ്ര നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നു : മനസ്സ്‌ എന്നത്‌ ഒരു പദാര്‍ത്ഥ 
മല്ല (ന്വ്ഥഇ, മറിച്ച്‌ അതൊരു അവബോധ്രപ്രക്രിയയാണ്‌. അതാകട്ടെ ജൈവി 
ക്രകമങ്ങളാല്‍ അനുരുപമായതും. ഈ പ്രക്രിയ പ്രാവര്‍ത്തികമാകുന്ന ഒരു 
സവിശേഷഘടനയാണ്‌ മസ്തിഷ്ക്കം. ആയതിനാല്‍ മനസ്സും മസ്തി 
ഷ്ക്കവും തമ്മിലുള്ള ബന്ധം എന്നത്‌ ഒരു പ്രക്രിയയും ഘടനയും തമ്മി 
ലുള്ള ബന്ധമാണ്‌. അതിലുപരി അവബോധ്പ്രക്രിയ പ്രാവര്‍ത്തികമാകുന്ന 
ഒരേയൊരു സംഘാതമല്ല മസ്തിഷ്ക്കം “എന്നത്‌. ഒരു ജീവസംഘാതത്തിന്‌ 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംബര്‍ 201 ക്യ 
ന്‌ ളി) 


ഒരു മസ്തിഷ്ക്കമോ അല്ലെങ്കില്‍ കൂടുതല്‍ മഹത്തായ സിരാക്രമങ്ങളോ 
ഉണ്ടായാലും ഇല്ലെങ്കിലും അവബോധധവിന്യാസത്തില്‍ ജൈവികതയുടെ 
സമ്പൂര്‍ണഘടകങ്ങളും ഉള്‍ച്ചേരുന്നു. ഇക്കാരണത്താല്‍ ജീവിതത്തിന്റെ 
എല്ലാതലങ്ങളിലും ഏറ്റവും പ്രാഥമികമായ കോശങ്ങളും മനസ്സും ദ്രവ്യവും, 
(പ്രകിയയും ഘടനയും വിഭജിക്കാനാവാത്തതരത്തില്‍ ബന്ധപ്പെട്ടു 
നില്‍ക്കുന്നു. 

' മസ്തിഷ്ക്കം ഒരു ട്യൂണിങ്ങ്‌ സ്്രദായമാണെന്നും മോര്‍ഫിക്‌ റസ 
ണന്‍സ്‌ പ്രക്രിയകള്‍ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി നമ്മുടെതന്നെ ഓര്‍മ്മകളെ നാം 
ട്യൂണ്‍ ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുകയുമാണെന്ന്‌ റൂപര്‍ട്ട്‌ ഷെല്‍ഡ്രേക്ക്‌ പറയു 
മ്പോള്‍ അത്‌ യു.ജി.കൃഷ്ണമൂര്‍ത്തിയുടെ അഭിപ്രായവുമായി അടുത്തുവ 
രികയാണ്‌. ഇതുതന്നെയാണ്‌ എല്ലാ സംവിധാനങ്ങളിലും നടമാടുന്ന 
സാമാന്യ പരിണാമക്രമം. 


ഇതേ തലത്തില്‍ നിന്നുകൊണ്ട്‌ ഈ ആശയത്തെ സള്‍ പോള്‍ 
സിറാഗ്‌ (ടദ്ധി-1ദ്ധി 517) എന്ന സൈദ്ധാന്തിക ഭാതീക ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ 
ഇപ്രകാരം വിസ്തരിക്കുന്നു. ചിലതരം കോസ്മിക്ക്‌ അവബോധത്തില്‍ (0൭: 
൩1൦ 8൦൭5൦) സത്യത്തില്‍ ഒരു ബോധാവസ്ഥ മാത്രമാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ 
- അത്‌ തന്നെയാണ്‌ സമസ്തവും -- മറ്റ്‌ വാക്കുകളില്‍ പറഞ്ഞാല്‍ അതീത 
ശൂന്യാകാശം (11൬67 5൧൭൦൦) തന്നെയാണ്‌. അതില്‍ പ്രാവര്‍ത്തികമാകുന്ന 
ബോധാവസ്ഥ, മാത്രമല്ല സ്ഥല-കാലങ്ങള്‍ എന്നത്‌ അതില്‍ അന്തര്‍ഭവിക്കുന്ന 
നാനാതരം ഭാവങ്ങളെ (1വവ്൩ളട) പ്രകടമാക്കാനുള്ള ഒരു തരത്തിലുള്ള 
സ്റ്റുഡിയോ വിശാലത. (5൮010 50206൦) മാത്രമാണ്‌. ന്യൂറോ സൈക്കോളജി 
യിലും ക്വാണ്ടം ഭതികശാസ്ത്രത്തിലുമുണ്ടായ സമകാലീന സമാനതകള്‍ 
ന്യൂറോ സൈക്കോളജിയിലെ ഒരു പ്രൊഫസര്‍ ആയ കാള്‍ പ്രിബ്രാം (ലി 
റിന്ന) കണ്ടെത്തുന്നു. നമ്മുടെ മനോമസ്തിഷ്ക്കങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ആശ 
യങ്ങള്‍ ഒക്കെയും, ഈ വിഷയത്തില്‍ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചുള്ള നമ്മുടെ സമ 
. ഗ്രമായ വിലയിരുത്തലുകള്‍ ഉള്ളടങ്ങുന്ന വസ്തുതകള്‍ ഒക്കെയും ഇനിയും 
ക്ലാസ്സിക്കല്‍ മെക്കാനിക്സിന്റെ ശൈലികളിലൂടെ കാര്യകാരണബന്ധങ്ങളെ 
അടിസ്ഥാനമാക്കി സുഗ്രാഹ്യമാക്കേണ്ടതുണ്ട്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം വിചിന്തനം 
ചെയ്യുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍ ഒരു പ്രത്യേക സംഭവത്തിന്റേയോ കര്‍മ്മത്തി 
ന്റേയോ കാരണം എവിടെ, എന്താണെന്ന്‌ ഒരിക്കലും നമുക്ക്‌ കണ്ടെത്താ 
നാവുന്നതല്ല. പരസ്പരബന്ധിത വസ്തുസഞ്ചയങ്ങള്‍ അത്രയും അത്‌ 
ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. ഒരു തുടക്കമോ മധ്യഭാഗമോ കാര്യകാരണ 
തത്വങ്ങളിലില്ല. സ്ഥലകാലങ്ങളില്‍ ആഛാദനം ചെയ്യപ്പെട്ടതിനാല്‍ ആണ്‌ 
അപ്രകാരം ആകുന്നത്‌. ആയതിനാല്‍ ഒരു അത്യാഹിതം (6൭521167) ഒരി 
ക്കലും വന്നു സംഭവിക്കുന്നില്ല. ഓരോ കര്‍മ്മവും (800) നിശ്ചയമായും ഒരു 
ക്വാണ്ടം (13൩ധ൬൩) മാതൃകയാണ്‌; സ്വഹസ്താക്ഷരലിഖിത (101ഠത്ല്്വി) 
സംബന്ധമാണ്‌. ആശയവധ്ധനിയുള്‍ക്കൊള്ളുന്ന ക്രമീകൃത പ്രകൃതമാണത്‌. 


റ പ 
ഹ്‌ 


ഈ വിഷയത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ സത്തയെന്നോ മനസ്സെന്നോ തര 
ത്തിലുള്ള ഒന്നുംതന്നെയില്ല. അതിലുപരി മാനസിക്രപ്രകിയകളും മാനസിക 
പ്രവര്‍ത്തനശക്തിയും മാത്രമാണുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ മനസ്സെന്ന ഒരു ദ്രവ്യ 
സ്ഥിതിവിശേഷം തീര്‍ത്തും ഇല്ലാത്തതാണ്‌. 
യു.ജി.യുടെ പ്രതികരണം - മനസ്സ്‌ ഒരു മിത്ത്‌ ആകുന്നു 
വ്യത്യസ്തങ്ങളായ നിരവധി തത്വങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നാം വിശകലനം 
ചെയ്യുകയുണ്ടായി. ഒന്നിനൊന്ന്‌ വൈരുദ്ധ്യവും ചിലപ്പോള്‍ സമാനതകള്‍ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതുമായ തത്വങ്ങളും അവയുടെ പരസ്പരാശ്രിതത്വവും അവ 
യുടെ സങ്കീര്‍ണങ്ങളായ ധ്വനി സംവേദനങ്ങളും മനനവിധേയമാക്കുകയു 
ണ്ടായി. മേല്‍ പ്രസ്താവിച്ച ചില തത്വങ്ങള്‍ മുന്ന്‌ പതിറ്റാണ്ടായി യു.ജി.ക്ൃ 
ഷ്ണമൂര്‍ത്തി പറയുന്ന ആശയങ്ങളുമായി സാമ്യമുള്ളവയാണ്‌. സമാന്തര 
ചിന്താഗതികളെക്കുറിച്ച്‌ വസ്തുനിഷ്ഠമായി പ്രതിപാദിക്കുകയല്ല ഈ ലേഖ 
നത്തിന്റെ ഉദ്ദേശം, മറിച്ച്‌ ശരീരമനസ്സുകളെക്കുറിച്ചും ജീവനും പ്രപഞ്ചവും 
തമ്മിലുള്ള പാരസ്പര്യത്തെക്കുറിച്ചും ഉള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ നിഗമനങ്ങള്‍ 
എത്ര അഗാധമായ തരത്തില്‍ നമ്മുടെ കാഴ്ചപ്പാടുകളെ സ്വാധീനിക്കുന്നു 
വെന്ന്‌ സ്ഥിരീകരിക്കുകയാണ്‌ ലക്ഷ്യം. അദ്ദേഹത്തെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം 
ഇവയൊന്നും വെറും ആശയങ്ങളോ ഉള്‍ക്കാഴ്ചകളോ മാത്രമല്ല, എപ്രകാരം 
അദ്ദേഹം സ്വജീവിതം ജീവിച്ചുതീര്‍ത്തു എന്നതിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ 
ഈ വിലയിരുത്തല്‍. ഒന്ന്‌ കണ്ണിമയ്ക്കുകപോലും ചെയ്യാതെ തത്വചചിന്തക 
രുടെയും മതപുരോഹിതരുടെയും പ്രവാചകന്മാരുടെയും ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
തികച്ചും അര്‍ത്ഥശങ്കയ്ക്കിടയില്ലാത്തവണ്ണം അദ്ദേഹം ഉത്തരങ്ങള്‍ നല്‍കി. 
പല മതനേതാക്കളെയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഉത്തരങ്ങള്‍ പ്രകോപിപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്തു എന്നത്‌ ആശ്ചര്യകരംതന്നെ. ആദരണീയരായ ജഷിപുംഗവന്മാരെ 
ക്കുറിച്ചും ബോധോദയ പാരമ്പര്യത്തെക്കുറിച്ചു മുള്ള യു.ജി.യുടെ 
വാക്പ്രയോഗങ്ങള്‍ ഇത്തരുണത്തില്‍ ചിന്താവിഷയമാക്കുന്നത്‌ തെറ്റിദ്ധാ 
രണ ഉണ്ടാക്കുവാന്‍ മാത്രമാണ്‌ സഹായകമാവുക. ഇക്കാര്യത്തില്‍ വളരെ 
ശ്രദ്ധയോടെ നാം പദവിന്യാസം നടത്തേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. ചിരപുരാതനമായ 
സത്യങ്ങള്‍ മാത്രമല്ല യു.ജി. വിളിച്ചുപറഞ്ഞത്‌. തികച്ചും സത്യസന്ധവും 
നവീനവുമായ ഒരു ആശയ്പ്രപഞ്ചമാണ്‌ സംശയരഹിതമായ തരത്തില്‍ 
അദ്ദേഹം അവതരിപ്പിച്ചത്‌; അതിന്റെ വിവക്ഷിതാര്‍ത്ഥം മനുഷ്യരാശിയുടെ 
അതിജീവനത്തിന്‌ സുസാദ്ധ്യമായതരത്തില്‍ തികച്ചും ബൃഹത്തും വിമര്‍ശ 
നാത്മകവുമാണ്‌. പാരമ്പര്യത്തെ നാം തിരസ്ക്കരിക്കാത്തപക്ഷം, സ്ഥാപിത 
താല്‍പര്യങ്ങള്‍ തകര്‍ത്തെറിയാത്തപക്ഷം നമ്മുടെ സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒരു 
മാറ്റവും സംഭവിക്കുന്നതല്ല. സ്വന്തം വാല്‍ പിന്തുടരുന്ന ഒരു നായയുടെ 
വിഫലശ്രമം മാത്രമായി അധഃപതിക്കുവാനാണ്‌ സാദ്ധ്യത. സര്‍വ്വ അതിന്ദ്രിയ 
അതിസ്വരങ്ങളില്‍നിന്നും, ആത്മീയ ഉള്ളടക്കങ്ങളില്‍നിന്നും മുക്തമാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ വാക്കുകള്‍. എന്നാല്‍ വിപ്ലവകരമായ ഉദ്ബോധനങ്ങളുടെ 
സ്വാര്‍ത്ഥരരഹിത ചിന്തകള്‍ അതില്‍ ഉള്ളടങ്ങുന്നു. 


ഖ്ലുധൈ - ന്വെപ്തംബ്ര്‍ ന ക 
എത്റ 


ഉള്ളതെന്തോ അത്‌ ശരീരം മാത്രമാണെന്ന്‌ യു.ജി. ഖണ്ഡിതമായി 
പറയുന്നു. മനസ്സെന്ന ഒന്നില്ല. എന്നാല്‍ നൂറ്റാണ്ടുകളായി സത്ത അഥവാ 
അഹം, സൂക്ഷ്മശരീരം, ആത്മാവ്‌, മനസ്സ്‌ എന്നീ അസ്തിത്വരഹിതബോധ 
ത്തിന്റെ തടവറയിലാണ്‌ നാം. വെറും കാല്പനികമായ അത്തരം അസ്തി 
ത്വചിന്തകളാണ്‌ നിര്‍ഭാഗ്യവശാല്‍ നമ്മെ സ്വാധീനിക്കുന്നത്‌. 


യു.ജി.യുടെ ഈ പ്രസ്താവ്യത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ രണ്ട്‌ 
വ്യത്യസ്ത തലങ്ങളിലായി മനസ്സിനെ നാം അപഗ്രഥിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 


ബുദ്ധിശക്തിയുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ഉള്ള ഒരു മനസ്സ്‌ ജീവിതം 
തന്നെയാണ്‌, അത്‌ സര്‍വ്വവ്യാപിയുമാണ്‌. ഒരു കൊതുകില്‍ ഉള്ളത്രതന്നെ 
അത്‌ ഒരു സസ്യവിത്തിലും ഉണ്ട്‌. അത്‌ ദ്രവ്യത്തിലും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സര്‍വ്വ 
കണികകളിലും ശരീരത്തിലെ ഓരോ കോശത്തിലും നിറഞ്ഞുനില്‍പ്പുണ്ട്‌. 
ബദദ്ധികതയാലും അവബോധശത്താലും നിറഞ്ഞാടുന്ന ബോധസാഗരം 
എന്നിലും നിന്നിലും ഒരു തോട്ടപ്പുഴുവിലും ഒരു മണ്ണിരയിലും ഒരേ ഭാവ 
ത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു. എന്നില്‍ ആകട്ടെ അതിന്റെ അതിരുകള്‍ ഇല്ലാതാ 
യിരിക്കുന്നു; നിങ്ങള്‍ അതിരുകള്‍ക്കുള്ളില്‍ അകപ്പെട്ടിരിക്കുകയുമാണ്‌. 


ഫോട്ടോണുകള്‍ക്ക്‌ (പ്രകാശസമാനമായ വൈദ്യുതിതരംഗങ്ങളിലെ 
ചെറിയ ചെറിയ യൂണിറ്റുകള്‍) ചിന്തിക്കുവാന്‍ കഴിയുമെന്ന്‌ അഭിപ്രായപ്പെ 
ടുമ്പോള്‍, അല്ലെങ്കില്‍ ദ്രവ്യം എന്ന പേരില്‍ അറിയപ്പെടുന്ന ഒന്നിന്‌ മന 
സ്സിന്റെ സവിശേഷതകള്‍ ഉണ്ടെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കുമ്പോള്‍, അതീത ശുന്യാ 
കാശം (119൦ ൭0൭൦൦) തന്നെയാണ്‌ അതില്‍ പ്രാവര്‍ത്തികമാകുന്ന ബോധാ 
വസ്ഥ എന്ന്‌ സൌള്‍ പോള്‍ സിറാഗ്‌ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുമ്പോള്‍ അവയൊക്കെയും 
സത്യത്തില്‍ സുചിപ്പിക്കുന്നത്‌ മനസ്സ്‌ (ദ്രവ്യത്തിന്റെ എല്ലാ തലങ്ങളിലും അന്ത 
ര്യാമിയായി നില്‍ക്കുന്നുവെന്നാണ്‌. കാവ്യാത്മകമായ തരത്തില്‍ മാണ്ഡു 
ക്യോപനിഷത്തും ഈ ഒരു നിര്‍ദ്ദേശം നല്‍കുന്നതായി കാണപ്പെടുന്നു: ചില 
ന്തിയില്‍ നിന്നും ചിലന്തിവല രൂപപ്പെടുകയും പിന്‍വലിക്കുകയും ചെയ്യു 
ന്നതുപോലെ... ശാശ്വതമായ ബ്രഹ്മത്തില്‍നിന്നും പ്രപഞ്ചം ഉത്പതിക്കുകയും 
പിന്‍വലിയുകയും ചെയ്യുന്നു... (ബഹ്മം.... പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സ്ഥുലകാരണ 
മെന്നോണം ബ്രഹ്മം സ്വയമേവ ആവിര്‍ഭവിക്കുന്നു. ഈ ആവിര്‍ഭാവ 
ത്തില്‍നിന്നും അടിസ്ഥാനോര്‍ജം വന്നുചേരുകയും ആ ഈര്‍ജമനസ്സില്‍ 
നിന്നും സുക്ഷ്മധാതുക്കളും സൂക്ഷ്മധാതുക്കളില്‍നിന്ന്‌ നിരവധി, നിരവധി 
ലോകങ്ങളും... 

എന്നാല്‍ ബുദ്ധിവൈഭവം എന്ന തരത്തിലുള്ള, മാലികോര്‍ജം എന്ന 
നിലയിലുള്ള ഈ മനസ്സല്ല യഥാര്‍ത്ഥ പ്രശ്‌നം. ഒരു തത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെയോ 
മതത്തിന്റേയോ രൂപീകരണത്തിന്‌ അത്‌ ആവശ്യമായിത്തീര്‍ന്നേക്കാമെ 
ങ്കിലും, ഈ മനസ്സ്‌ ഒരു പ്രശ്‌നമായിത്തീരുവാനുള്ള സാദ്ധ്യത ഇല്ലെന്നു 
തന്നെ പറയാം. ജീവിതത്തിന്റെ ചലനാത്മകതയും അവിഭാജ്യതയും സകല 
ചലനങ്ങളുടെയും പരസ്പരാശ്രിതത്വവും അത്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. നമ്മുടെ 


ലം പിടി ്വാക്ാഥിഷ്ച്‌ 


വിഭാഗീയബോധമാണ്‌ കുഴപ്പങ്ങളും വികല്പങ്ങളും സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌ എന്ന 
തത്രേ അതിന്റെ വിവക്ഷിതാര്‍ത്ഥം. 

സ്വത്വബോധത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ മനസ്സാണ്‌ നമ്മുടെ യഥാര്‍ത്ഥ 
പ്രശ്നം. ഇത്തരമൊരു സത്ത (ആത്മാവി) ബുദ്ധന്‍ അകത്തും പുറത്തും 
കണ്ടില്ല. മുകളിലും താഴെയും കണ്ടില്ല. അസ്തിത്വരഹിതമാണ്‌ അതെന്ന്‌ 
യു.ജി.യും പറയുന്നു. എന്നാല്‍ അസ്തിത്വരഹിതമായ ഈ “ ആത്മാവാണ്‌ 
മതങ്ങളെയും സംസ്ക്കാരങ്ങളെയും രാഷ്ട്രീയത്തെയും സാങ്കേതികവിദ്യ 
കളെയും സൃഷ്ടിച്ചത്‌. ഇന്ന്‌ ലോകത്തില്‍ ആധിപത്യം ചെലുത്തുന്ന 
കമ്പോള ശക്തികളെയും സൃഷ്ടിച്ചത്‌ ഈ ആത്മാവ്‌ തന്നെയാണ്‌. മഹത്ത 
രമായ വാസ്തുവിദ്യയും അത്ഭുതകരമായ കരകൌശല വൈദഗ്ദ്ധ്യങ്ങളും 
വശീകരണാത്മകമായ സംഗീതവും ഇതേ ആത്മാവിന്റെ തന്റെ സൃഷ്ടിജാ 
ലങ്ങളാണ്‌. മാത്രമല്ല, ന്യൂക്ലിയര്‍ ബോംബുകളുടെയും യുദ്ധവെല്ലുവിളിക 
ളുടെയും സൃഷ്ടികര്‍ത്താവും ഈ ആത്മാവ്‌ തന്നെ. പ്രകൃതിവിഭവങ്ങളുടെ 
ദുര്‍വിനിയോഗങ്ങള്‍ നടത്തുന്നതും ഭുമിയിലെ ജീവജാലങ്ങളുടെ നില 
നില്‍പ്പിന്‌ അപകടഭീഷണി മുഴക്കുന്നതും ഇതേ “മനസ്സു” ല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല. 

ഭൂതകാല സാഹചര്യങ്ങളില്‍ ഇത്തരമൊരു “ആത്മബോധം” എപ്ര 
കാരമാണ്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞത്‌? എന്തുകൊണ്ട്‌? അതേക്കുറിച്ച്‌ ഒന്നും അറിയി 
ല്ല, അറിയാനുള്ള വഴികളും ഇല്ല എന്നാണ്‌ പാരമ്പര്യത്തിന്‍റെ വിലയിരുത്തല്‍. 
അത്‌ ഒരു അജ്ഞതയാണെന്ന നിഗമനം നിലനില്‍ക്കുന്നു. മനുഷ്യപൂര്‍വ്വീ 
കരും മനുഷ്യരും അടങ്ങുന്ന ജന്തുവര്‍ഗത്തിന്റെ അതിജീവനത്തിനുവേണ്ടി 
യാകാം ആത്മബോധം എന്നതിന്റെ പിറവി എന്നതാണ്‌ പരിണാമവാദിക 
ളായ ജീവശാസ്ത്രകാരന്മാര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നത്‌. മറ്റൊര്‍ത്ഥത്തില്‍ മസ്തി 
ഷ്ക്കത്തിന്റെ ആകസ്മികമായ (1:നണ്ളബ) സവിശേഷതയാണ്‌ ആത്മ 
ബോധം എന്നത്‌; അല്ലെങ്കില്‍ ശരീരത്തിന്റെ അതിജീവനത്തിന്‌ വെല്ലുവിളി 
യായിത്തീരുന്ന ശക്തികള്‍ക്കെതിരെയുള്ള യുദ്ധത്തില്‍ ശരീരംതന്നെ നട 
ത്തുന്ന സൂത്രവിദ്യയാല്‍ (1:2£0൦ഠി) സംജാതമാകുന്ന അസാധാരണമായ 
പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഫലമായി ഉണ്ടാകുന്നതാണ്‌ ആത്മബോധം. വിചിത്ര 
മായ ഒരു അനുരൂപീകരണം! 

ബ്ൃഹദാരണ്യക ഉപനിഷത്തിലെ സൃഷ്ടിയെക്കുറിച്ചുള്ള മിത്തുകള്‍ 
ശ്രദ്ധിക്കുക. സൃഷ്ടിക്കുമുമ്പ്‌ അവബോധാവസ്ഥയിലുള്ള അഹം (5610) 
അഥവാ സത്ത മാത്രമാണുണ്ടായത്‌. ഒരു വ്യക്തിരൂപത്തില്‍ അതായത്‌ (ശ 
രീര)രൂപത്തില്‍ ചുറ്റും നോക്കിയപ്പോള്‍ അതുമാത്രം അല്ലാതെ മറ്റൊന്നും 
അതിന്‌ കാണാനിടയായില്ല; തുടര്‍ന്ന്‌ ആദ്യത്തെ അട്ടഹാസം... അത്‌ ഞാനാ 
കുന്നു.... അങ്ങനെ “എന്റെ” പിറവിയുണ്ടായി. അത്‌ ഭയപ്പെട്ടു... 
രണ്ടാമതൊന്നിനു വേണ്ടി ആഗ്രഹിച്ചു. അത്‌ രണ്ടായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടു. 
സ്ത്രീയും പുരുഷനും... സ്ത്രീപുരുഷന്മാര്‍ പരസ്പരം ആഗ്രഹിക്കുകയും 
ആലിംഗനംചെയ്യുകയുമുണ്ടായി. മനുഷ്യനടക്കമുള്ള സര്‍വ്വജീവജാ 
ലങ്ങളുടെ സൃഷ്ടി അപ്രകാരം ഉണ്ടാവുകയും ചെയ്തു. 


ഒ്ുമൈ - ദ്വെച്തംബര്‍ 6 ക്‌” 
പം 


അതായത്‌, ഏകാന്തതാബോധം, ഇല്ലായ്മാബോധം, ഭയവും ആഗ്ര 
ഹവും (110100 01 19൮൬൭), ജോസഫ്‌ കാംഫെലിന്റെ വാക്കുകളില്‍ പറയു 
ന്നപക്ഷം, ജീവിതവും മരണവും രണ്ടായിത്തീര്‍ന്നു, അതിനുമുമ്പ്‌ അവ ഒന്നാ 
യിരുന്നു. ലിംഗങ്ങള്‍ രണ്ടായിത്തീര്‍ന്നു, അതും ആദിയില്‍ ഒന്നായിരുന്നു. 
ദൈവംതന്നെ രണ്ടായിത്തീര്‍ന്നുവെന്നും ഭയാനകമായ നാടകം അഥവാ മായ 
യുടെ ആവിര്‍ഭാവം ഉണ്ടായെന്നും പറയാവുന്നതാണ്‌. ബ്രഹ്മലീല എന്ന്‌ വേദ 
ങ്ങള്‍ ഇതിനെ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നു. . 


മറ്റൊരു തരത്തില്‍ ഈ ആദിമ ജീവി(കള്‍) ഏകതാനമായ 
ബോധത്തെ പിളര്‍ന്നുകൊണ്ട്‌ ഏദന്‍തോട്ടത്തില്‍നിന്നും പുറന്തള്ളപ്പെട്ടു. 
(യാഥാസ്ഥിതികമായ ക്രൈസ്തവ വിശദീകരണത്തെ ആസ്പദമാക്കാതെ, 
ജോസഫ്‌ കാംഫെലിന്റെ കാഴ്ച്ചപ്പാടില്‍). വിഭജനബോധവും അന്യാധീന 
ത്വവും ഇല്ലായ്മയും ദുരിതങ്ങളും എന്നെന്നേക്കുമായി പിന്തുടരുന്ന അതിഭ 
യാനകമായ വിഭജനമായിരുന്നു അത്‌. ഈ വിഭജനത്തിന്റേയും അഹംബോ 
ധത്തിന്റേയും വികല്പം നിലനില്‍ക്കുന്ന കാലത്തോളം സാനുപാതമായ 
തരത്തില്‍ ഉള്ള വ്യത്യസ്ത ദേവതാ വികല്പം പരിപോഷിപ്പിക്കപ്പെടുന്ന കാല 
ത്തോളം സ്‌നേഹം, ഭയം, ആരാധന, ഭ്രഷ്ട്കല്പിക്കല്‍, അല്ലെങ്കില്‍ പ്രായ 
ശ്ചിത്തം തുടങ്ങിയവയുമായി ബന്ധപ്പെടുന്ന രീതിയിലുള്ള അഹംബോധ 
വികല്പവും നിലനില്‍ക്കുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ ഈ ദ്വൈത വികല്പം എന്നത്‌ 
കൃത്യതയാര്‍ന്ന മായാജാലമാണ്‌. 


എന്നാല്‍ യു.ജി.യാകട്ടെ ഇത്തരം മതപരിവേഷമുള്ളതോ യാഗിക 
രുപാലങ്കാരമുള്ളതോ ആയ പദാവലികള്‍ ഒന്നും ഉപയോഗിക്കാറില്ല. തത്വ 
ശാസ്ത്രപരമോ നിഗുഡമോ ആയ ലക്ഷ്യയാര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ ഒന്നും അദ്ദേഹത്തിന്‌ 
സ്വീകാര്യമല്ല. ആത്മാവ്‌, പ്രപഞ്ചമനസ്സ്‌, അതീതാത്മാവ്‌, ഉന്നതാത്മാവ്‌ തുട 
ങ്ങിയ പദങ്ങളൊക്കെയും പ്രേരണാത്മകമായ പദങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌; അവ 
മനുഷ്യരെ വൃഭിചരിപ്പിക്കുകയും തെറ്റായ ചരണപഥങ്ങളിലേക്ക്‌ വലിച്ചിഴ 
ക്കുകയും ചെയ്യും - കൃത്രിമമായ ഒരു വാടക വിമാനയാത്ര! ലളിതമായ 
തരത്തില്‍ ശാരീരികവും ശരീരശാസ്ത്രപരവുമായി ജീവിതത്തെ വ്യാഖ്യാ 
നിക്കേണ്ടതുണ്ടെന്ന്‌ അദ്ദേഹം ഓര്‍മ്മപ്പെടു ത്തുന്നു. യാഗികവും 
മന:ശാസ്ത്രപരവുമായ സര്‍വ്വ അധിതാനങ്ങളില്‍ നിന്നും മടക്കയാത്ര നട 
ത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. 

പരിണാമത്തിന്റെ ഏതോ ഒരു ദശാസന്ധിയില്‍വെച്ച്‌ ആത്മബോധം 
എന്ന ഒരനുഭവം മനുഷ്യരാശിയില്‍ ഉണ്ടായി. ഈ ഭൂമുഖത്തെ മറ്റ്‌ ജീവജാ 
ലങ്ങള്‍ക്കൊന്നും ഇല്ലാത്ത ഒന്നാണ്‌ ഈ അനുഭവം. (എപ്രകാരം ഇത്‌ വന്നു 
സംഭവിച്ചു എന്ന കാര്യം യു.ജി. വിശദീകരിക്കാന്‍ വിസമ്മതിക്കുന്നു. ഒരു 
പക്ഷെ അത്‌ അറിയുവാന്‍ വഴികളൊന്നും ഉണ്ടാവില്ല. അറിവിന്റെ മേഖല 
യില്‍ വന്നെത്തുന്ന ഒന്നല്ല ഇത്‌. കാരണം ചിന്തക്ക്‌ അതിന്റെ ആരുഡം 
കണ്ടെത്താനാവുകയില്ലല്ലേോ. ഈ ആത്മബോധത്തിന്റെ ഭാവം പ്രയോജന 


റ പ 
പ. 


പ്പെടുത്തി ഭൂമിയിലെ മറ്റ്‌ ജീവജാലങ്ങള്‍ക്കുമേല്‍ അവന്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപി 
ക്കാന്‍ തുടങ്ങി. ഈ വിഭാഗീയതയും ഉല്‍കൃഷ്ട മനോഭാവവും ആയിരിക്കാം 
മനുഷ്യന്റെ ദുരവസ്ഥക്കും സര്‍വ്വപ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കും കാരണമായിത്തീര്‍ന്നത്‌. 


സമഗ്രപ്രകൃതിയും ഒരു ഏകതാന പ്രതിഭാസമാണ്‌; അതിന്റെ സമ 
്രതയില്‍നിന്നും ഒരിക്കലും മനുഷ്യന്‌ കുതറിമാറാനാവുകയില്ല. പ്രകൃതി 
. യില്‍ നിന്നുള്ള ഈ വിഭാഗീയ മന:സ്ഥിതി ഒരു വികല്പം മാത്രമാണ്‌; വിക 
ല്പനത്തിലാണ്‌ അഹത്തിന്റെ (അഹം തന്നെ ഒരു വികല്പമാണ്‌) പിറവി 
യുണ്ടായത്‌. അത്‌ സ്വയം ശാശ്ചതീകരിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുകയും സനാതനത്വം 
അന്വേഷിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. സത്യത്തില്‍ സുസ്ഥിരത, സുരക്ഷിതത്വം 
എന്ന ഒന്നുംതന്നെ ഇല്ല. ശാശ്വതാനന്ദത്തെ തേടലും അഹം എന്നതും 
ഒന്നുതന്നെയാണ്‌. ഈ അന്വേഷണത്തിന്റെ സ്ഥാപനവല്‍ക്കരണങ്ങളാണ്‌ 
സര്‍വ്വമത സ്വഭാവങ്ങളും. പ്രഥമപുരുഷ ഏകവചന സര്‍വ്വനാമമായ ഒരു 
“ഞാന്‍ മാത്രമാണുള്ളത്‌. സംഭാഷണം സുതാര്യമാക്കാന്‍ വേണ്ടി യു.ജി. 
ഉപയോഗിക്കുന്നതാണ്‌ ഇത്തരമൊരു വിശദീകരണം. മറ്റൊരു “ഞാന്‍” നില 
നില്‍ക്കുന്നില്ല. 

ചിലപ്പോള്‍ മറ്റ്‌ പര്യാപ്തമായ പദങ്ങള്‍ ഇല്ലാത്തതിനാലും സക 
ര്യാര്‍ത്ഥവും അഹത്തെ വിശദീകരിക്കുവാന്‍ “”വിശ്വമനസ്സ്‌*” എന്ന പദ്പ്ര 
യോഗം യു.ജി. നടത്താറുണ്ട്‌. ചിന്തകളുടെയും അനുഭൂതികളുടെയും അനു 
ഭവങ്ങളുടെയും മനുഷ്യരാശിയുടെ പ്രതീക്ഷകളുടെയും സമഗ്രതയിലാണ്‌ 
വിശ്വമനസ്സ്‌ രൂപവല്‍ക്കരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 

എന്നെയും നിങ്ങളെയും സൃഷ്ടിച്ച വിശ്വമനസ്സ്‌ അതിന്റെ മുഖമു 
ദ്രയും നൈരന്തര്യവും നിലനിര്‍ത്തുന്നതിനുവേണ്ടിയാണ്‌ പ്രാവര്‍ത്തികമാ 
കുന്നത്‌. വ്യക്തിമനസ്സുകള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നതിലൂടെയാണ്‌ അത്‌ ശാശ്വതീക 
രിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ഒരു സത്ത എന്ന നിലയില്‍ സ്വയം അറിയുവാന്‍ ഈ മനസ്സ്‌ 
പ്രയോജനപ്പെടുത്താതെ മറ്റ്‌ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ ഒന്നുമില്ല. അതിന്റെ സൃഷ്ടിയാണ്‌ 
അറിയപ്പെടുന്ന ഉണ്ട അഥവാ ഞാന്‍, അഹം, ആത്മാവ്‌, സുക്ഷ്മ മനസ്സ്‌ 
തുടങ്ങിയവയൊക്കെയും. അപ്രകാരം ഈ ദുരാചാരവലയത്തിന്റെ കെണി 
യില്‍ അകപ്പെട്ടിരിക്കുകയാണ്‌ ഓരോ വ്യക്തിയും... അതായത്‌ അറിവിന്റെ 
കെണിയില്‍, അറിവ്‌ അനുഭവം പ്രദാനംചെയ്യുകയും അനുഭവം അറിവിനെ 
ബലപ്പെടുത്തുകയും സുരക്ഷിതമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

അപ്പോള്‍ അറിവാണ്‌ സര്‍വ്വത്ര. ഞാന്‍, ആത്മാവ്‌ തുടങ്ങിയവയൊ 
ക്കെയും തലമുറകളില്‍നിന്ന്‌ തലമുറകളിലേക്ക്‌ സഞ്ചരിച്ചെത്തിയ ആര്‍ജിത 
അറിവുകളല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല. യു.ജി.യുടെ ആശയങ്ങളുടെ പ്രതിഫലനം 
തന്നെയാണ്‌ സൂസന്‍ ബ്ലാക്ക്മോറിന്റെ വാക്കുകളിലും നിറയുന്നത്‌. അനു 
കരണങ്ങളിലൂടെയും പഠനങ്ങളിലൂടെയും ജ്ഞാന സ്രയ്പദായങ്ങളിലൂടെ 
യുമാണ്‌ മീമുകളും മീം സംഘാതങ്ങളും സഞ്ചരിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌. 
സ്വന്തം നൈരന്തര്യം നിലനിര്‍ത്തുക എന്നതുതന്നെ ലക്ഷ്യം. എന്നാല്‍ പഠ 
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നങ്ങളിലൂടെയും പുസ്തകങ്ങളിലൂടെയും മാത്രമല്ല ചിന്തകള്‍ സഞ്ചരിക്കു 
ന്നതെന്ന യു.ജി.യുടെ അഭിപ്രായം ബ്ലാക്ക്മോറിനും സ്വീകാര്യമായിരിക്കും. 
ചിന്തകള്‍ സര്‍വ്വത്ര നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്നു. മനുഷ്യബോധത്തില്‍ ചിന്തയുടെ 
ഇരിപ്പിടം കണ്ടെത്തുക എന്നത്‌ വിഫലശ്രമമായിരിക്കും. ചിന്തയുടെ സര്‍വ്വ 
വ്യാപകത്വം ധ്വനിപ്പിക്കുവാനായി ചിലപ്പോള്‍ “ചിന്താ പരിവലയം? അല്ല 
ങ്കില്‍ വിശ്വമനസ്സറ്‌ എന്നീ പദപ്രയോഗങ്ങള്‍ അദ്ദേഹം നടത്താറുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ 
ജവ എപ്രകാരം സംപ്രേഷണം ചെയ്യപ്പെടുന്നുവെന്ന കാര്യം ദുര്‍ഗ്രാഹ്യ 
മാണ്‌. ജനിതക ക്രോഡീകരണം അതിന്റെ ഒരു ഭാഗം മാത്രമാണ്‌; അതിന്നു 
മുപരിയായി എന്തോ ഒന്ന്‌ ചലനാത്മകമാകുന്നുണ്ട്‌. 


വ്യക്തിഗത മനസ്സ്‌ എന്ന്‌ ഒന്നില്ല, എന്നാല്‍ ശ്വസനവായുപോലെ 
സര്‍വ്വത്ര അത്‌ നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്നു. ഒരു ചിന്താപരിവലയമുണ്ട്‌. അതും 
വ്യക്തിഗതമല്ല. സര്‍വ്വവ്യാപിയാണത്‌. ഒരു ആന്റിന എന്നോണം മസ്തിഷ്ക്കം 
അതിന്നാവശ്യമായ സിഗ്നലുകള്‍ ചികഞ്ഞെടുക്കുന്നു. ആശയവിനിമയം 
സാദ്ധ്യമാക്കാനാണത്‌. ആദ്യമായി സ്വയം അപ്രകാരം ചെയ്യേണ്ടതുണ്ട്‌. 
ശൈശവദശയില്‍ നാം വസ്തുക്കളെ നാമകരണം ചെയ്യുന്നു. അന്യരുമായി 
ആശയവിനിമയം നടത്തുക അല്പംകൂടി സങ്കീര്‍ണ്ണമാണ്‌. അടുത്തപടി 
അതാണ്‌ നാം ചെയ്യുക. ബാഹ്യചിന്തകളുടെ നിരപേക്ഷമായ സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളി 
ല്ലാതെ നിരന്തരമായി സ്വയം ആശയവിനിമയം നടത്തുമ്പോഴാണ്‌ പ്രശ്‌ന 
ങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ഞാന്‍ സന്തോഷവാനാണ്‌, ഞാന്‍ ദുഃഖിതനാണ്‌, ഈ 
ജീവിതത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥമെന്താണ്‌ തുടങ്ങിയ നിരവധി ചോദ്യങ്ങള്‍ സ്വയം 
ചോദിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌ നാം. ഇത്തരം നിരന്തരമായ ചോദ്യങ്ങള്‍ 
സ്വയം ചോദിക്കാത്തപക്ഷം നിങ്ങള്‍ അറിയുന്നതരത്തിലും അനുഭവിക്കുന്ന 
തരത്തിലുമുള്ള ഞാന്‍ എന്ന വ്യക്തി ഇല്ല എന്നതാണ്‌ സത്യം. ആന്തരിക 
ആത്മഗതം നിലയ്ക്കുമ്പോള്‍ അന്ൃരുമായി സംവദിക്കാനുള്ള ആവശ്യക 
തയും ഇല്ലാതാവുന്നു. അന്യരുമായി സംവദിക്കുക എന്നതിന്റെ ഉദ്ദേശം 
തന്നെ സ്വയം പിറുപിറുക്കുന്ന നിങ്ങളുമായി സംവദിക്കാനാണ്‌. തലമുറക 
ളായി മനുഷ്യബോധത്തിലൂടെ കടന്നുപോയ സമഗ്ര വിശാല ചിന്തകളില്‍ 
വിശ്വാസം അര്‍പ്പിക്കുമ്പോഴും അവയെ ക്രമപ്പെടുത്തുമ്പോഴുമാണ്‌ ഇത്തര 
ത്തിലുള്ള ഒരു ആശയവിനിമയം സാദ്ധ്യമാവുക. പരിണാമ്പ്രക്രിയയിലൂടെ 
ഈ ചിന്താശേഖരത്തില്‍ നിന്നും സൂക്ഷ്മതയോടെയും ദ്രുതഗതിയിലും 
ചിന്തകള്‍ വലിച്ചെടുക്കുവാനുള്ള കഴിവ്‌ നേടിക്കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. മറ്റ്‌ ജീവ 
ജാലങ്ങളെ അപേക്ഷിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ സൂക്ഷ്മതരമായ ചിന്തകളും അവന്‌ പിടി 
ച്ചെടുക്കാനാകുന്നു. ചിന്തകള്‍ അനുരൂപീകരിക്കുക എന്നതാണ്‌ മനുഷ്യന്റെ 
സ്വാഭാവിക വികാസം. 

എന്നാല്‍ ഈ ചിന്താ അനുരുപീകരണത്തിലൂടെയും ചിന്തയുടെ 
ആരുഡുഃംം കണ്ടെത്തുക അസാദ്ധ്യമാണ്‌. അത്യന്തം വിസ്തൃതമാണത്‌. പരി 
ണാമചരിത്രത്തിലെ അതിഭയങ്കരമായ (?) ചാലകശക്തിയുടെ സമാഹരണ 


റ പ 
ടട 


സ്രോതസ്സാണത്‌. ഈ സ്രോതസ്സില്‍തന്നെ സസൃബോധവും മൃഗബോധവും 
അതിജീവന സമര്‍ത്ഥനമായിക്കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. നാം അവകാശപ്പെടുന്ന 
വിധത്തിലുള്ള സര്‍വ്വ ഉള്‍ക്കാഴ്ചകളും നിയമബന്ധിതമല്ലാത്തവയാണ്‌. ചിന്ത 
യുടെ സങ്കല്പ സൃഷ്ടികള്‍ തന്നെയും ചിന്താ നിരീക്ഷണങ്ങളാലും സ്വയം 
ചിന്താവിന്യാസങ്ങളാലും വന്നുചേരുന്നവയാണ്‌. ചിന്തയുടെ മൌാലികതയും 
അതിന്റെ ആരുഷ്ധവും കണ്ടെത്തുക എന്നത്‌ ചിന്താ സ്വഭാവങ്ങളില്‍ ഉള്‍ച്ചേ 
രുന്നവയല്ല. സത്യത്തില്‍ വസ്തുതകളുടേതും ബോധത്തിന്റേതും അല്ലെങ്കില്‍ 
പ്രപഞ്ചമാലിക കാരണത്തിന്റേതുമായ ഒന്നുംതന്നെ ഇവിടെ നിലനില്‍ക്കു 
ന്നില്ല. വൈമനസ്യത്തോടെയാണെങ്കിലും ചില ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍മാര്‍ ഇന്ന്‌ 
അംഗീകരിക്കുന്ന ഒരു സത്യമാണിത്‌. ദ്രവ്യത്തിന്റെയും തന്മാത്രകളുടെയും 
കോശങ്ങളുടെയും കണികകളുടെയും ശാസ്ര്രജ്ഞര്‍ കണ്ടെത്തിയ 
സത്യവും ഇതുതന്നെയാണ്‌. അത്തരത്തില്‍ മൌലികകാരണം കണ്ടെത്തുക 
എന്നത്‌ ഒരു പാഴ്വേല മാത്രമായിരിക്കും. യു.ജി. വിമുഖതയോടെയാണ്‌ 
ഇക്കാര്യം പറയുന്നത്‌. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ നിര്‍മ്മാണ ശിലാഖണ്ഡങ്ങളും 
അതിന്റെ മാലികകാരണവും കണ്ടെത്തുക എന്നത്‌ തികച്ചും അസാദ്ധ്യമാ 
ണ്‌. അത്തരമൊരു മൌലിക കണിക നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല എന്നതുതന്നെ 
കാരണം. 


ജെഫ്രി മിഷലോവ്‌ (1൦ ശിട്വീഠടവുമായുള്ള സംഭാഷണ 
ത്തില്‍ കാപ്ര ഇപ്രകാരം സമ്മതിക്കുകയുണ്ടായി. ഘരദ്രവ്യങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള 
ആശയത്തിന്റെ വിലയനം ക്വാണ്ടം ഫിസിക്സ്‌ വിശദീകരിക്കുകയുണ്ടോയി. 
ദ്രവ്യത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന നിര്‍മ്മാണ ശിലകളെക്കുറിച്ചുള്ള ആശയവും 
ഫലത്തില്‍ എല്ലാ ഭാതിക നിയമാവലികളും എല്ലാ നിരീക്ഷണാത്മകമായ 
കണ്ടുപിടിത്തങ്ങളും മനസ്സിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ കാരണത്താലാണെന്ന 
മൌനസമ്മതം ശാസ്ത്രജ്ഞന്മാര്‍ സ്ഥിരീകരിക്കു മ്പോഴും എപ്രകാരമോ 
അന്വേഷണങ്ങള്‍ തുടര്‍ന്നും നടന്നുവരികയാണ്‌. ഇവെന്‍ ഹാരിസ്‌ വാക്കര്‍ 
എന്ന ഭാതികശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ ഏറ്റവും പ്രബലമായ തരത്തില്‍ ഇക്കാര്യം 
സ്ഥിരീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌, അതായത്‌ അന്തിമമായ ചില നിര്‍ണായക നിഗമന 
ങ്ങളില്‍ എത്താന്‍ ഉള്ള ക്വാണ്ടം പ്രതികരണ സാദ്ധ്യതകള്‍ ഒക്കെയും തീര്‍ച്ച 
യായും അതേക്കുറിച്ചുള്ള മനുഷ്യബോധ നിരീക്ഷണംതന്നെയാണെന്ന്‌ 
അദ്ദേഹം സൂചിപ്പിക്കുന്നു.” 

ഫലത്തില്‍ നമ്മുടെ സര്‍വ്വ ആശയങ്ങളും ലോകവീക്ഷണങ്ങളും 
അപ്രകാരം ചിന്തയുടെ സൃഷ്ടികര്‍മ്മങ്ങളാണ്‌. ഈ ഉദ്യമത്തില്‍ വികല്പാ 
സ്തിത്വങ്ങളും അതിന്റെ നൈരന്തര്യവും വന്നു സംഭവിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ 
പ്രകൃതിയില്‍നിന്നും സമഗ്രപ്രാണധാര (1.1/6)യില്‍ നിന്നും വ്ൃതിരിക്തമായ 
ഒരു “അഹം” അല്ലെങ്കില്‍ “ഞാന്‍” നിലനില്‍ക്കുന്ന ഒന്നല്ല എന്നും അത്തര 
മൊരു ചിന്തക്ക്‌ അനുയോജ്യമല്ലാത്ത ചിന്താവൈകല്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിശ്ചയ 
മായും അന്ത്യംവന്നു സംഭവിക്കുമെന്നും മനസ്സിലാക്കാവുന്നതാണ്‌. ആയ 


പ 
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തിനാല്‍ തിരോധാനത്തിന്റെ ഭയവും അനിവാര്യമായി വന്നെത്തുന്നു. 
“എന്റേത്‌” അല്ലെങ്കില്‍ “ഞാന്‍” എന്നതിന്റെ ഈ മരണ ഭയപ്പാട്‌ ഒരു കൃത്രിമ 
അനശ്വരത്വം ബദലായി സൃഷ്ടിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


4; ചിന്തകള്‍ സംയോജിക്കപ്പെടുകയും ഒരു വികല്‍പാസ്തിത്വം 
അതിന്‌ നല്‍കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

4. അസ്തിത്വകല്പന, ആത്മാവ്‌, സ്വര്‍ഗം തുടങ്ങിയവ 
ആവിര്‍ദഭവിക്കുന്നു. 

4; അവയുടെ ആശ്രിതത്വത്തിലും ശരീരം പ്രയോജനപ്പെടു 


ത്തിയും സ്വയം നൈരന്തര്യം സ്ഥാപിക്കുന്നു. 


ചിന്ത സ്വയം വിനാശാത്മകമായിത്തീരില്ല. വിചിത്രവും വിരുദ്ധവു 
മായി ഈ പ്രസ്താവ്യം തോന്നിയേക്കാം. ഒരിക്കലും സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാ 
നാവാത്ത കാര്യങ്ങള്‍, അതായത്‌, “ഞാന്‍” അഥവാ “സത്ത” തുടങ്ങിയ 
അന്വേഷണങ്ങള്‍ ചിന്തയെ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി സാക്ഷാത്ക്കരിക്കാന്‍ ശ്രമി 
ക്കുമ്പോഴാണ്‌ പ്രശ്നങ്ങള്‍ ആവിര്‍ഭവിക്കുക. എന്തെങ്കിലും ആര്‍ജിക്കുവാ 
നായി ചിന്തകളെ പ്രയോജനപ്പെടുത്താന്‍ മുതിരുമ്പോഴും അതിനെ നിയ 
ന്ത്രിക്കുവാനോ സെന്‍സര്‍ ചെയ്യുവാനോ തുനിയുമ്പോഴുമാണ്‌ പ്രശ്നങ്ങള്‍ 
ആവിര്‍ഭവിക്കുക. ഈ ലോകത്ത്‌ കഴിഞ്ഞുകൂടുവാനുള്ള പ്രവര്‍ത്തന 
ങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്ത്‌ ചിന്തയെ പുനര്‍സഞ്ചരിപ്പിക്കുവാനുള്ള “സ്വാതന്ത്യം? 
നിങ്ങള്‍ക്കില്ല. എന്നാല്‍ ഈശ്വരന്‍, ബ്രഹ്മാനന്ദം, പ്രേമം തുടങ്ങിയ അസ്തി 
ത്വരഹിതസത്തകളെ ചിന്തകള്‍ പ്രയോജനപ്പെടുത്തി അന്വേഷിക്കാന്‍ തുട 
ങ്ങുമ്പോള്‍ ഒരു ചിന്തയുടെ മേല്‍ മറ്റൊരു ചിന്തയുടെ ശവക്കുഴി ഒരുക്കു 
ന്നതില്‍ മാത്രമാണ്‌ നിങ്ങള്‍ വിജയിക്കുക. സ്വയം ദുരിതവും ലോകത്തിന്‌ 
അശാന്തിയും വരുത്തിവെയ്ക്കുകയാവും നിങ്ങള്‍. 


“അഹം” അല്ലെങ്കില്‍ ചിന്താ വ്യവസ്ഥിതി എക്കാലവും ലന്ദാത്മക 
മായി നിലനില്‍ക്കുന്നതാണ്‌ - സ്‌നേഹവും വിദ്വേഷവും, ജനനവും മര 
ണവും, നല്ലതും ചീത്തയും, ഈശ്വരനും ചെകുത്താനും, ആത്മീയതയും 
ഭാതികതയും - ഒന്നിന്‌ മേല്‍ മറ്റൊന്നിന്‌ വിശേഷാവകാശവും ഉണ്ട്‌. 
എന്നാല്‍ അത്തരമൊരു വിഭജനം സൃഷ്ടിക്കുക അസാദ്ധ്യമാണ്‌. കാരണം 
നന്മതിന്മകളും സ്നേഹവിദ്വേഷങ്ങളും അന്യോന്യം പിറവി എടുത്തവയാ 
ണ്‌. അല്ലെങ്കില്‍ ഒരേ ഉറവിടത്തില്‍നിന്നും ഉത്പതിച്ചവ. ചുരുക്കത്തില്‍ അടി 
സ്ഥാനപരമായി ചിന്തയുടെ സംരക്ഷിതചലനത്തില്‍ നിന്നാണ്‌ ഈ ല്വന്ദധ്ധഗു 
ണങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. 

അദ്ധ്യാത്മികത എന്ന തരത്തില്‍ ഒന്നുമില്ലെന്ന്‌ യു.ജി. സമര്‍ത്ഥി 
ക്കുന്നുണ്ട്‌. കൃത്രിമമായ വിഭജനം സൃഷ്ടിക്കുന്ന മറ്റൊരു “അഹ ത്തിന്റെ 
ചിന്താചലനം തന്നെയാണത്‌. ചിന്തകള്‍ പ്രഥമമായി സ്വയം സൃഷ്ടിച്ചെടുത്ത 
പ്രശ്നങ്ങളുടെ പരിഹാര്‍ത്ഥമാണ്‌ ഇത്തരമൊരു ചലനം ആവിര്‍ഭവിക്കുന്ന 


പാ പ 
ര. 


ത്‌. ഈ ഭയാനകമായ ദ്ദൈത്രപ്രകിയയിലൂടെ ഒരുപക്ഷെ മറ്റൊരുതരത്തി 
ലുള്ള വസ്തുത നമുക്ക്‌ വീക്ഷിക്കാവുന്നതാണ്‌. ചിന്ത ഒരു ദ്രവ്യമാണെന്ന്‌ 
യു.ജി. പറയുന്നു. അപ്പോള്‍ ഭതികമായോ ആത്മീയമായോ ഉള്ള ലക്ഷ്യ 
ങ്ങള്‍ നേടിയെടുക്കുവാന്‍ (അതായത്‌ ദ്രവ്യസഞ്ചലനം) സ്വയം സൃഷ്ടിക്ക 
പ്പെട്ട ഉല്‍ക്കണ്ഠയില്‍നിന്നും ദു:ഖങ്ങളില്‍നിന്നും സംഘര്‍ഷങ്ങളില്‍നിന്നും 
വിദ്വേഷത്തില്‍നിന്നും അസുയയില്‍നിന്നും മൃത്യു ഭയത്തില്‍നിന്നും 
ചിന്തയെ പ്രയോജനപ്പെടുത്തുമ്പോള്‍ അടിസ്ഥാനപരമായ ഒരേ ചിന്താച 
ലനം തന്നെയാണ്‌ തുടര്‍ന്നും വന്നെത്തുക. സമൂഹം ഭാതികലക്ഷ്യങ്ങള്‍ക്കു 
മുപരിയായി ആത്മീയതയെ പ്രതിഷ്ഠിച്ചിരിക്കുകയാണല്ലോ, എന്നാല്‍ സത്യ 
ത്തില്‍ എല്ലാ മൂല്യങ്ങളും പ്രകീര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്ന ആത്മീയ മൂല്യങ്ങള്‍ 
തന്നെയും ഭാതികതയല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല. 


ല്ലം 10൦ലിട 


ി്‌ 


1൩0൦ 11ണ്ണണഥ്ഥിടേ 0 2050 നഠബ്ബ്ു - 11ഇ്ഥടട ൫ 1൩ണ൦ട, ൨.൪. 
1,4൭01501. 


10൦ ൭൦൧5൨ ൨൦൦ - 1വബ്ഘഘ ദിശ - റാറ്ഠന വ്ബ്സലട്ല 17-ടട, 
00൧൦ 1999. 


ദ്ണം : 


1.ഗ൩01ഠജഇ : ണം സറി ൩0൩ 2൧൦ ൨൭൦൦൦ 171ന൩ണമം, 
“൭ഠന൦ബള സ്ഭ” ഡ്‌ ൨ദള്‍ിസ്നട ൩ 1976. 
ണം - 1ദ്ണ്ബീമബ - "/6ാട[ല- 00110൦. 


൧൩ 196, 0൦൭൪0൦, 501൦, 0 വടം ൭ ട്രാജലിട 1൧൬൩ ഉണ്ടെ 10 
2650൨ സന൩ ൭ ധോ്ഡ്ഥം. 


നമ 0൩൦ മീദ്ണം ? ഷടട ഇറ വ്യ / ടബ്ബ്‌ ട്ബ്മല. 
11൨൦ ൦ ഡബ്ിടെ മ ധ്ബിബബടേട അ. 

[വലാ സലിസട ലിംഠി തണ "ഗ്ണടേ. 

ദീണം / 0പ്ന൩൦ 7/൦ 2 ൩00൩2൬..൦0൬൩ 


ഒ ഡിഡ്ലി 1ണ നദലട ഗ്ഥഞ്പ്ര്‍ 2൩60൦൩ ബര്‍ 70100൩1൩ 2 
൬൩0൦ ചലിഠളറധട 10 21൦ 0101ഠലില്പ. 


11൦ ൩൦0 07 1ഡഗന്സള - ൧൧ സ്ജി ഡ്ടി൦൩ 1൦ 3ധ5൩-ടട, 2011- 
ടേ, ടവ & ട൮ന്ധലിന - മേഖ 70൦1. 


11൦ 1ഗണ൦ 'ശ്ര്സ്ന൦ - ടട ദ1ംിന്ന - രവ ബ്ഴ്ട്ല17ടട, 
1999. 


ബുദ്ധനെ എറിഞ്ഞ കല്ല്‌ - രവിചന്ദ്രന്‍.സി. 


11൧൦ 1ഗ്ണം മ ബ്൩൦. 
ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംബര്‍ 201 ക്ട്‌ 


10. 


11. 


ക, 
13. 


14. 
15. 


11൦ ള്‍ാന൦്നലി ടു/൦൦ഠഇു - 10൦ ൨.൭ - ആട 3൦൦5, 1ഒനം॥൮. 
114൦ 11100 0൦05 - 1ന്റിം൦7 വ്യ - മിലമ്പ്നള, 2003. 


ധ്ഥ്പ്റ൨൧: - ൩ 17൦0൦൬ 1/ഠ01൦ബിച 13101ഠ0ഇ' 2൩0 96൦ിടേ 2൦ 
ഉണ൦ന൦ 15 2൦ ഉണിംല്‌ നപ്ണ്ലി 07 ഫ൧ ഗ്ത്മബ്ണ.  1ട ബാഠഠഠര്‍ 
ല്ലം ൨ 74൧. ൦70 സ്പ ഡംബട ന ൩൧. ൩൦ ഉന്നം ൨ഠിധിടട 
002 ൫൦ ഉുണടേ ദര്‍ ൪൦ ൩0൩൬-00 ട൦സ്രബാം വ്‌ ൦ ൧12 / നി. 


1:01ഉബ്ഥിടേ 5 2൦ ട്വ വ്‌ ൦5൦ ബ്ബ നലോ ഷാ 2൨൦ ൨൪൭൧05 
നത്തു 
124൧. ബേമ്മളം 2൪൦ 19൦ 07 ൦ ഓനെ £ടടടിഠ൩ ൩൭ 61 ൦ ധന 
11.1 

൭൦൦ ൪൦ ഉ൦൦0൩൦ ഠടബ്ബാ0൦൩. 


101ഉബ്ഥം നേ - ടട 2൧൦ 0൨15൦0൦൩ 0 ₹ ടട സലിം ൩ 
[ി] 
സ്ഠനട 1൨ ൨൦ ബ്ന - ഗിദയദബ്സ്വഡ 3. 1ലനമഠ്മ്്ന്ഥ. 


1101 ബട നടിള്വട 0 000 സ്ബ ഉന01ണ ഫര്‍ 7ടിചംഠര്‍ 1ടബടട 
ടേ 1679 11ട്വിഠഴ്ട ദ1ടഡടടിഠ൩ട ഗി സ്ലിപ്‌ പച്വാന, 10 
൭൨൦0ല്‍, ടമധി-2ക്യി 917, മയി 1ടമമടേ, 101 1271017൭൬൩, 


.വ്ധട്ഥസ്ധ്വ്‌ ഫി ഠനണ്ട ൩ വ്ലിന്നള ലിയര്‍, ൨ഠ്ഥ൦॥ റ 
183001, 1992. 


14൦ഠന്ബറി൦റി 14൦മറിനഉട 


പ്പാ 


ടയ 
ടേ ൭ 


[ 
[) 


11൦ 5൦15൨ റം, സഷ്‌ നഷ്ട. 

നാസ്തികനായ ദൈവം - സി.രവിചന്ദ്രന്‍ 

ബുദ്ധനെ എറിഞ്ഞ കള്ള്‌ - സി.രവിചന്ദ്രന്‍ 

11൩൦ ച ൦07 - ന്ഥം വ്യാ. 

1൩൦ 0ദ്ബഠനട ൩ ൨൦ ബ്ന - ഗിദൃദ്ധസ്ഥ 8. 1മണല്മ്സ്ഥ 
14 5 21൧൬ - 1.0. ഗ്ര്ഡ്ന്ധസ്വ 

11൦ 1ശൃട0സം ൨ 1ബിത്ലബ്ണബ്‌ - സ്‌.. 

11൦ 0൨൦൦ 510൦ ൮ 13൦11൦ - 7ദ്ധ്വഥര്‍ 120 

ഠാഠ ൩൦൩ ൦൦൩൬൦ - 100൦ ഹ 


. 11൦ 1ഗല അ - 1യിടം ഗാം 
. പഠന റ - 1.൨. 1ധ്ട്സമസ്സ്സു 


ബോധോദയത്തിന്റെ നിരര്‍ത്ഥകത - ഈ ലേഖകന്‍ വിവര്‍ത്തനം 


ചെയ്ത യു.ജി.യുടെ 1,0ിസ്൦ വ്‌ ബിള്വബ്ണണ്‌ എന്ന കൃതി. 


റ പ 
ടാ 


വാമൊഴിക്കഥകള്‍ 


ഇഹപരസംഹിത 


മനോജ്‌ 


നാല്‍പ്പത്തിനാലാമത്തെ കഥ : ഓന്ത്‌ 
(്രപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞു തുടങ്ങി. 


ഒരുക്കിവെച്ച പരിതസ്ഥിതികളുമായി ഇടപഴകുമ്പോള്‍ വ്യക്തി 
ത്വത്തെ ആര്‍ക്കും തിരിച്ചറിയാനാവില്ല. യാന്ത്രികമായി പെരുമാറുന്ന വ്യക്തി 
പരിസരവുമായി കൃത്രിമമായി ഇടപഴകുകയാണ്‌. ഇത്‌ വളരെ പ്രകടമായി 
കാണാവുന്നത്‌ സ്ത്രീപുരുഷബന്ധങ്ങളിലാണ്‌. പ്രേമിക്കുന്ന യുവതീയുവാ 
ക്കള്‍ ഒരുക്കിവെച്ച ഓഫീസന്തരീക്ഷത്തിലോ ബസ്സ്റ്റോപ്പിലോവെച്ച്‌ ചിട്ട 
പ്പെടുത്തിയ പെരുമാറ്റങ്ങളിലൂടെ പ്രേമത്തിലേയ്ക്ക്‌ വീഴുന്നു. ഇവര്‍ ദമ്പതി 
കളാകുമ്പോള്‍ വിഭിന്ന അഭിരുചികളും വ്യക്തിത്വങ്ങളും ഏറ്റുമുട്ടി ആഘാ 
തങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. 


മറ്റൊരാള്‍ക്ക്‌ നല്‍കുന്ന വസ്തുക്കളെക്കുറിച്ച്‌ നമ്മള്‍ എക്കാലത്തും 
ഓര്‍മ്മിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ ഇണയ്ക്കു നല്‍കുന്നത്‌ പങ്കുവെയ്ക്കലായിത്തീ 
രുന്നു. ഇരയെ കണ്ടെത്തുന്ന പൂവന്‍കോഴി കൊക്കിവിളിച്ച്‌ അതിനെ പിട 
ക്കോഴിയുമായി പങ്കിടുകയാണ്‌. മറ്റു മൃഗങ്ങളും ഇണകള്‍ക്ക്‌ എല്ലാം 
പങ്കുവെയ്ക്കാറുണ്ട്‌. പങ്കുവെയ്ക്കലുകള്‍ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ പാരസ്പര്യ 
ത്തിന്റേയും വിഭിന്നവ്യക്തിത്വങ്ങളുടേയും സംയോഗമാണ്‌. 


സംഭോഗം ഒരിക്കലും വെറും ഉല്പാദന്്രക്രിയയല്ല. മറ്റ്‌ ജീവി 
കള്‍ക്ക്‌ ഇല്ലാത്ത നിരന്തരമായ ലൈംഗികതമനുഷ്യനെ രതിമൂര്‍ച്ചയിലൂടെ 
ആത്മസമര്‍പ്പണത്തിന്റെ പങ്കുവെയ്ക്കലിലേക്ക്‌ എത്തിക്കുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ ഒരേതരം വ്ൃക്തിത്വങ്ങളുടെ സംയോഗമാണ്‌ മികച്ച അനന്തര തലമു 
റകളെ ഉണ്ടാക്കുക. 


സ്ത്രീയ്ക്ക്‌ ജീവിതത്തെ സമഗ്രമായും ആത്മീയമായും 
കാണാനാവില്ല. സ്ത്രീത്വം ഭാതികതയെക്കൊണ്ട്‌ സമ്പന്നമാണ്‌. സാത്വിക 
നായ ഒരാളുടെ ജീവിതം ദുരിതപ്രവാഹങ്ങളുടെ നീണ്ട യാത്രയാകുന്നത്‌ 
സ്ത്രീയുടെ ഭാതികതകൊണ്ടു മാത്രമാണ്‌. 


നട്ടുച്ചനേരത്ത്‌ പൊക്കുന്നിയില്‍ ബസ്സിറങ്ങിയ ശക്തിധരനെക്കുറിച്ചു 
പറയുമ്പോള്‍ ആദ്യമായി നാടിന്റെ പ്രത്യേകതകളെയാണ്‌ വിവരിക്കേണ്ടത്‌. 
എന്നാല്‍ പൊക്കുന്നി നമ്മുടെ കഥകളിലേക്ക്‌ ഇതിനുമുമ്പും കടന്നുവന്നി 


ട്ടുണ്ടല്ലോ. 
ഒമുമൈ - ദ്വെച്തംബര്‍ ക്ഷ്‌ 


പാലക്കാടന്‍ ഗ്രാമങ്ങളുടെ പരിച്ചേദമായി പൊക്കുന്നിയേയും 
നമുക്ക്‌ കണക്കാക്കാം. പ്രത്യേകതയായി എടുത്തുപറയാവുന്നത്‌ കുളത്തിനു 
നടുവിലെ ശിവക്ഷേത്രമാണ്‌. തറക്കൂട്ടങ്ങളും മാരിയമ്മന്‍ കോവിലും 
ഇപ്പോഴും പൊക്കുന്നിയുടെ സാമുഹ്യകേന്ദ്രമായി നിലനില്‍ക്കുന്നു. പൊക്കു 
ന്നിയ്ക്ക്‌ എടുത്തുപറയത്തക്ക ചരിത്രപരമായ പ്രസക്തിയോ പ്രകൃതിരമണീ 
യതയോ ഒന്നുമില്ല. 


ഇപ്പോള്‍ നമ്മള്‍ പൊക്കുന്നിയെ കേന്ദ്രമാക്കുന്നത്‌ ശക്തിധരന്‍ 
അവിടെ ബസ്സിറങ്ങിയതുകൊണ്ടു മാത്രമാണ്‌. 


പീച്ചിയിലാണ്‌ ശക്തിധരന്‍ ജനിച്ചതും വളര്‍ന്നതും. പത്തുവരെ 
നാട്ടില്‍ പഠിച്ച അയാള്‍ പിന്നീട്‌ സെന്റ്‌. തോമസ്‌ കോളേജില്‍ പ്രീഡിഗ്രിക്കു 
ചേര്‍ന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ നല്ല മാര്‍ക്കോടെ ബി.എസ്‌.സി. ഡിഗ്രിയും അയാള്‍ നേടി. 
അയാള്‍ ട്യൂട്ടോറിയലില്‍ മൂന്നുവര്‍ഷത്തോളം അദ്ധ്യാപകനായിരുന്നു. 


തികഞ്ഞ യവ്൮വനമാണെങ്കിലും ശക്തിധരന്റെ മുഖത്ത്‌ വിഷാദഭാവം 
എപ്പോഴും നിഴലിച്ചു കാണാം. മറ്റ്‌ ചെറുപ്പക്കാരെപ്പോലെ ജീവിതത്തെ 
ആഘോഷമാക്കാനും എപ്പോഴും നവീനതയില്‍ മുഴുകാനും അയാള്‍ക്ക്‌ കഴി 
ഞ്ഞില്ല. കായികമത്സരങ്ങളെ വെറുത്ത അയാള്‍ പുസ്തകങ്ങള്‍ വായി 
ക്കാനും അങ്ങനെ ലോകത്തെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ അറിയാനുമാണ്‌ ഇഷ്ട 
പ്പെട്ടത്‌. അറിഞ്ഞും അനുഭവിച്ചും ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാന്‍ ആഗ്ര 
ഹിച്ച അയാള്‍ ആത്മാന്വേഷണത്തിന്റെ ജ്വാലയെ കെടാതെ സൂക്ഷിച്ചു. 


പ്രായത്തിന്റെ ബലഹീനതകളില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടാന്‍ ശ്രമിച്ച ശക്തി 
ധരന്‍ വിദ്യാര്‍ത്ഥിനികളോട്‌ അമിത ഗൌരവത്തോടെയാണ്‌ പെരുമാറിയിരു 
ന്നത്‌. 

കോട്ടയം പാമ്പാടിയില്‍നിന്ന്‌ പീച്ചിയിലേക്ക്‌ കുടിയേറിയ കുടും 
ബമാണ്‌ ശക്തിധരന്റേത്‌. പത്തേക്കര്‍ റബ്ബറിന്റെ ഉടമയാണ്‌ അച്ഛന്‍ സുന്ദരേശ 
ന്‍. അമ്മ പീച്ചി യു.പി.സ്കൂള്‍ അദ്ധ്യാപികയായി ജോലിനോക്കുന്നു. പാമ്പാ 
ടിയില്‍നിന്ന്‌ പീച്ചിയിലേക്കു വരുമ്പോള്‍ ശക്തിധരന്‌ രണ്ടു വയസ്സു മാത്ര 
മായിരുന്നു. 

കോട്ടയത്ത്‌ ചെരുപ്പുകമ്പനിയില്‍ പണിയെടുത്തിരുന്ന സുന്ദരേശന്‍ 
അമിത മദ്യപാനിയായതോടെ ജോലി നഷ്ടപ്പെടുകയായിരുന്നു. സ്ഥലം മാ 
റിയാല്‍ സ്വഭാവം മാറുമെന്നു കരുതിയ രാഗിണി അയാളെ നിര്‍ബന്ധിച്ച്‌ 
പീച്ചിയില്‍ എത്തിക്കുകയായിരുന്നു. 

പുലര്‍ച്ചെ എണീറ്റ്‌ റബ്ബര്‍തോട്ടത്തില്‍നിന്ന്‌ പാലുശേഖരിക്കുന്ന 
സുന്ദരേശന്‍ രണ്ടു പശുക്കളേയും കറന്ന്‌ ഏഴുമണിയോടെ പീച്ചി അങ്ങാടി 
യിലേക്ക്‌ പുറപ്പെടും. ഉച്ചയോടെ നില ഉറയ്ക്കാത്ത കാലുകളുമായാണ്‌ 
അയാള്‍ വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തുക. വൈകീട്ട്‌ വീണ്ടും പാലുമായി പോകുന്ന 
അയാള്‍ അര്‍ദ്ധരാത്രിയോടെ മദ്യപിച്ച്‌ നിലമറന്ന്‌ എത്തിച്ചേരും. പിന്നീട്‌ 


പാ പ 
ക്ക്‌; 


പലപ്പോഴും സുന്ദരേശനും രാഗിണിയും തമ്മില്‍ നാടുണര്‍ത്തുന്ന ശണ്ഠ 
യാണ്‌ ഉണ്ടാകുക. 


സുന്ദരേശനും രാഗിണിക്കും നല്ല വരുമാനമുള്ള തു കൊണ്ട്‌ 
യാതൊരു കഷ്ടവും അറിയാതെ ശക്തിധരന്‍ വളരേണ്ടതാണ്‌. എന്നാല്‍ 
സുന്ദരേശന്റെ മദ്യപാനം കുടുംബ സ്ഥിതിയെ കഷ്ടപ്പാടുകളിലേക്ക്‌ തള്ളി 
യിട്ടു. എങ്കിലും കഠിനമായ ദാരിദ്ര്യം അയാള്‍ ഒരിക്കലും അറിഞ്ഞിട്ടില്ല. 


എട്ടില്‍ പഠിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ശക്തിധരന്‍ അമ്മയുടേയും അച്ഛന്റേയും 
ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ കൂടുതല്‍ അറിയുന്നത്‌. സുന്ദരേശന്റെ സുഹൃത്തുക്കളും 
രാഗിണിയുടെ സഹപ്രവര്‍ത്തകരും വീട്ടിലെ നിത സന്ദര്‍ശകരാണ്‌. ഒരു രാത്രി 
ഞെട്ടിയുണര്‍ന്ന ശക്തിധരന്‍ അമ്മയെ അന്വേഷിച്ചു നടന്നു. രാഗിണി ഗോപി 
നാഥന്‍മാഷുമായി കിടക്കുന്നതിനെയാണ്‌ അവന്‍ കണ്ടത്‌. പിന്നീട്‌ പല 
പ്പോഴുമായി രാഗിണിയുടെ പല ആണുങ്ങളുമായുള്ള ബന്ധത്തെ ശക്തിധ 
രന്‍ അറിഞ്ഞു. അതോടെ വിട്ടുമാറാത്ത മന:സ്താപവും നിസ്സഹായതയും 
അയാളുടെ ജീവിതത്തിന്റെ മുഖമുദ്രയായി. 


ഒരിക്കല്‍ ശക്തിധരന്‍ ദേഷ്യത്തോടെ അമ്മയോട്‌ ചോദിച്ചു: 


“എന്റെ അച്ചന്‍ ആരാണെന്ന്‌ അമ്മയ്ക്ക്‌ സംശയിക്കാതെ പറയാ 
നാകുമോ? ഈ വൃത്തികെട്ട ഏര്‍പ്പാട്‌ അമ്മയ്ക്ക്‌ നിര്‍ത്തിക്കൂടെ?” 

“സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തെക്കുറിച്ച്‌ അറിയാനുള്ള പ്രായമൊന്നും നിന 
ക്കായിട്ടില്ല. ഒരു ഭര്‍ത്താവായും അച്ഛനായും ജീവിക്കാന്‍ കഴിയാത്തവനാണ്‌ 
നിന്റെ അച്ഛന്‍. എനിക്ക്‌ ജോലിയുള്ളതുകൊണ്ടാണ്‌ നമ്മള്‍ പട്ടിണികിട 
ക്കാതെ ജീവിക്കുന്നത്‌. മദ്യപിച്ച്‌ ഒന്നിനും കൊള്ളാതെവരുന്ന അയാള്‍ക്ക്‌ 
ഭര്‍ത്താവാകാനുള്ള യോഗ്യതയൊന്നുമില്ല. ഇത്തരം ഭര്‍ത്താക്കന്‍മാരുള്ള 
എല്ലാ സ്ര്രീകളും തനിക്കുവേണ്ട ആണിനെ കണ്ടെത്തും. അതില്‍ യാതൊരു 
തെറ്റുമില്ല.” 

രാഗിണിയുടെ നിസ്സഹായതയെ ശക്തിധരന്‌ മനസ്സിലാക്കാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞു. എങ്കിലും പല ആണുങ്ങളുമായുള്ള അവരുടെ ബന്ധത്തെ അവനു 
അംഗീകരിക്കാനായില്ല. 

വീണ്ടും ഒരിക്കല്‍ ശക്തിധരന്‍ രാഗിണിയോട്‌ ചോദിച്ചു “അമ്മയുടെ 
താത്തോന്നിത്തങ്ങളെ അച്ഛനറിയില്ലേ?” 

ശക്തിധരന്റെ ചോദ്യംകേട്ട്‌ രാഗിണി ചിരിച്ചുതീര്‍ത്തതിനുശേഷം 
പറഞ്ഞു: 

“നിന്റെ അച്ഛന്‌ എല്ലാം അറിയാം. ഒന്നും അറിയില്ലെന്നും കണ്ടി 
ല്ലെന്നും നടിക്കുകയാണ്‌. മോന്‍ അനാവശ്യമായി ചിന്തിച്ചു വിഷമിക്കരുത്‌. 
അമ്മയോട്‌ ഒരിക്കലും ദേഷ്യം തോന്നരുത്‌.” 


രാഗിണി വാത്സല്യത്തോടെ ശക്തിധരനെ ചേര്‍ത്തുപിടിക്കാന്‍ ശ്രമി 
ച്ചെങ്കിലും അവന്‍ അറപ്പോടെ കുതറിമാറി. 


ഒമുമൈ - ദ്വെച്തംങബര്‍ ക്ട്‌ 
ഹട 


സ്‌ക്കൂളില്‍ പുതുതായി നിയമനം ലഭിച്ച ഇരുപത്തഞ്ചുകാരനായ 
സുധാകരനുമായി രാഗിണി വീട്ടില്‍ വന്നപ്പോള്‍ ശക്തിധരന്‍ പ്രതിഷേധവു 
മായി അവരുടെ മുമ്പിലെത്തി. അവന്റെ മനസ്സിനെ അവഗണിച്ച രാഗിണി 
സുധാകരനുമായി വീണ്ടും പലതവണ വീട്ടിലെത്തി. ശക്തിധരന്റെ താക്കീ 
തുകളേയും വിലക്കുകളേയും രാഗിണി വീണ്ടും അവഗണിച്ചു. സമനിലതെറ്റി 
എന്തും ചെയ്യുമെന്ന സ്ഥിതിയിലെത്തിയ അയാള്‍ പീച്ചിയില്‍നിന്ന്‌ ആരുമ 
റിയാതെ നാടുവിടുകയായിരുന്നു. 


ഇനി നമുക്ക്‌ ശക്തിധരന്റെ പൊക്കുന്നിയിലെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കാം. 


ബസ്സിറങ്ങി അപരിചിതമായ ചുറ്റുപാടുകളിലേക്ക്‌ നോക്കി കുറേ 
നേരം നിന്ന ശക്തിധരന്‍ എതിരെ കണ്ട ചെട്ട്യാരുടെ ചായക്കടയിലേക്കാണ്‌ 
കയറുന്നത്‌. ചായ കുടിച്ച്‌ ബെഞ്ചില്‍ വെറുതെ ഇരുന്ന അയാളെ ശ്രദ്ധിച്ച്‌ 
നാട്ടുകാര്‍ ചായക്കടയുടെ അകത്തും പുറത്തുമായി നിന്നു. അവരുടെ ചോദ്യ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായ മറുപടി പറയാന്‍ മടിച്ച അയാള്‍ ജോലി അന്വേഷിച്ച്‌ 
എത്തിയതാണെന്നുമാത്രം പറഞ്ഞു. അവസാനം ചെട്ട്യാര്‍ ശക്തിധരനുമായി 
ഈര്‍ച്ചമില്ലിലേയ്ക്ക്‌ പുറപ്പെടുന്നു. 

ശക്തിധരനെ ഈര്‍ച്ചമില്ലുടമയായ സുലൈമാനെ പരിചയപ്പെടു 
ത്തിയ ചെട്ട്യാര്‍ ഒരു ജോലിക്കുവേണ്ടി ശുപാര്‍ശയും ചെയ്യുന്നു. പിറ്റേന്നു 
മുതല്‍ അയാള്‍ ഈര്‍ച്ചമില്ലിലെ കണക്കെഴുത്തുകാരനായി. പൊക്കുന്നിയിലെ 
സഹൃദയ ട്യൂട്ടോറിയലിലെ അദ്ധ്യാപകര്‍ വാടകയ്ക്ക്‌ താമസിക്കുന്ന വീട്ടി 
ലാണ്‌ അയാളും കൂടുന്നത്‌. രാവിലേയും വൈകീട്ടും വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ ഭക്ഷണം 
കഴിച്ച അവര്‍ ഉച്ചയൂണിന്‌ ചെട്ട്യാരെ ആശ്രയിക്കുകയായിരുന്നു. അവരുടെ 
സ്യ്രദായങ്ങളെ ശക്തിധരനും പിന്തുടര്‍ന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ വരുമാനം കുറ 
വാണെങ്കിലും കഷ്ടപ്പാടുകളില്ലാതെ ജീവിക്കാന്‍ അവര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞു. 


രണ്ടുമാസം മാത്രമാണ്‌ ശക്തിധരന്‍ ഈര്‍ച്ചമില്ലിലെ കണക്കെടുത്തു 
കാരനായി ജോലിചെയ്യുന്നത്‌. കൂടെ താമസിക്കുന്ന അദ്ധ്യാപകന്‌ 
സര്‍ക്കാര്‍ജോലി കിട്ടിയപ്പോള്‍ സഹൃദയകോളേജിലെ പുതിയ ഒഴിവിലേക്ക്‌ 
അയാള്‍ കയറിപ്പറ്റി. 


ഹൈസ്കൂള്‍ ക്ലാസ്സുകള്‍ക്ക്‌ സമാന്തരമായി എട്ടുമുതല്‍ പത്തുവരെ 
യുള്ള ട്യൂഷന്‍ ക്ലാസ്സുകളാണ്‌ സഹൃദയ ട്യൂട്ടോറിയലില്‍ പ്രധാനമായും 
ഉള്ളത്‌. കൂടാതെ പത്തില്‍ തോറ്റവര്‍ക്കുവേണ്ടിയുള്ള പ്രത്യേക ക്ലാസ്സുകളു 
മുണ്ട്‌. രണ്ടു വിഭാഗം വിദ്യാര്‍ത്ഥികളേയും ശക്തിധരന്‍ കഠിനമായി അദ്ധ്വാ 
നിച്ച്‌ പഠിപ്പിച്ചതാണ്‌. അധികം വൈകാതെ അവരുടെ പരിമിതികളെക്കുറിച്ച്‌ 
അയാള്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യംവന്നു. കൈത്തൊഴില്‍കാരുടേയും കൂലിപ്പണിക്കാരു 
ടേയും മക്കളാണ്‌ അയാളുടെ വിദ്യാര്‍ത്ഥികള്‍. വിദ്യാഭ്യാസ പാരമ്പര്യം അവ 
കാശപ്പെടാനില്ലാത്ത അവര്‍ പഠിത്തത്തിന്‌ പ്രാധാന്യമൊന്നും നല്‍കുന്നില്ല. 


പ പത 
ടിയി 


എങ്കിലും ചിലരെയെങ്കിലും നന്നാക്കി എടുക്കാമെന്ന വിശ്വാസം ശക്തിധര 
നുണ്ടായിരുന്നു. 

ശക്തിധരന്‍ ആരോടും തന്റെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറഞ്ഞില്ല. പീച്ചി 
യെക്കുറിച്ചുള്ള ഓര്‍മ്മപോലും അയാള്‍ക്ക്‌ ഉറക്കംക്കെടുത്തുന്ന അനുഭവ 
മായിരുന്നു. 


വായന ആര്‍ഭാടമായ ഗ്രാമാന്തരീക്ഷത്തില്‍ പുസ്തക 
ങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി ശക്തിധരന്‍ കൊല്ലങ്കോട്ടെ ലൈബ്രറിയില്‍ അംഗമായി. 
വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ അയാള്‍ ലൈബ്രറിയിലേക്കു പോകുക പതിവായി. 
പൊക്കുന്നിയുടെ ഗ്രാമൃതയും പാലക്കാടന്‍ സവിശേഷതയും ശക്തിധരന്റെ 
മനസ്സിനെ വല്ലാതെ സ്വാധീനിച്ചു. തറക്കൂട്ടങ്ങള്‍ അത്ഭുതപ്പെടുത്തുന്നെങ്കിലും 
അവയുടെ രീതികളുമായി പൊരുത്തപ്പെടാന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ സഹൃദയ ട്യൂട്ടോറിയലിലേക്ക്‌ രമണി വിദ്യാര്‍ത്ഥി 
നിയായെത്തുന്നത്‌. കൊല്ലങ്കോട്ടിലെ ട്യൂട്ടോറിയലില്‍ രണ്ടുവര്‍ഷം പഠിച്ച 
അവള്‍ ഒരുവര്‍ഷത്തെ ഇടവേളയ്ക്ക്‌ ശേഷം വീണ്ടും പരീക്ഷ എഴുതാനുള്ള 
തയ്യാറെടുപ്പിലാണ്‌. മറ്റ്‌ വിദ്യാര്‍ത്ഥിനികളോട്‌ യാതൊരു ഭാവഭേദമില്ലാതെ 
പെരുമാറിയിരുന്ന അയാള്‍ക്ക്‌ രമണി സംശയങ്ങളുമായി എത്തുമ്പോള്‍ 
വല്ലാത്ത പിരിമുറക്കമാണ്‌ അനുഭവപ്പെട്ടത്‌. 

അസാധാരണമായ സന്ദര്യമാണ്‌ രമണിയ്ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 
വെളുത്ത്‌ സുന്ദരമായ മുഖവും കറുത്തിരുണ്ടു ചുരുണ്ട മുടിയും പെട്ടെന്ന്‌ 
ആരുടേയും ശ്രദ്ധയില്‍പ്പെടും. നഖങ്ങളിലെ ചുവപ്പുനിറം അവളുടെ നീണ്ട 
വിരലുകളെ കൂടുതല്‍ ആകര്‍ഷണീയമാക്കുന്നു. 

അഞ്ചാംതവണ പത്താംക്ലാസ്സ്‌ പരീക്ഷ എഴുതാന്‍ വന്ന രമണിയെ 
ശക്തിധരന്‍ ബോധപൂര്‍വ്വം അവഗണിക്കുകയായിരുന്നു. 


കേളുവാശാരിയുടെ അവസാനത്തെ മകളാണ്‌ രമണി. അവളുടെ 
ആങ്ങളമാര്‍ മുരുകനും തങ്കവേലുവും കൊല്ലങ്കോട്ടും പരിസരങ്ങളിലും 
ആശാരിപ്പണി ചെയ്യുകയാണ്‌. കേളു ആശാരിക്കും ആണ്‍മക്കള്‍ക്കും പണി 
തിരക്കാണെങ്കിലും അവരുടെ ദുശ്ശീലങ്ങള്‍ കാരണം കുടുംബത്തില്‍ 
എപ്പോഴും കഷ്ടപ്പാടുകളായിരുന്നു. ഭാര്യയായ മങ്ക ചുണ്ണാമ്പടിച്ചും നിലം 
കാറയിട്ടും കിട്ടുന്ന കൂലിയാണ്‌ പലപ്പോഴും അവരെ പട്ടിണിയില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷി 
ച്ചിരുന്നത്‌. 

കുളിക്കാന്‍ ശിവങ്കോവിലിലെ കുളത്തിലേക്ക്‌ പോകുന്ന ശക്തിധ 
രന്‍ ഇപ്പോള്‍ രമണിയുടെ സമയം കണക്കാക്കിയാണ്‌ വീട്ടില്‍ നിന്നിറങ്ങുക. 
കുളിക്കുന്ന അവളുടെ ശരീരത്തിലേക്ക്‌ അയാളുടെ കണ്ണുകള്‍ പലപ്പോഴും 
അനിയന്ത്രിതമായി ഇഴഞ്ഞുനടക്കും. നനഞ്ഞ വസ്ത്രങ്ങളുമായി നില്‍ക്കുന്ന 
രമണിയുടെ രൂപം ശക്തിധരന്റെ മനസ്സില്‍ മതിവരാത്ത കാഴ്ചയായി വിക 


സിച്ചു. 
ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംങബര്‍ 06ന്‌ 


ശക്തിധരന്റെ മനോഭാവത്തെ അറിഞ്ഞ രമണി അയാളുമായി 
ബോധപൂര്‍വ്വം അടുത്തുതുടങ്ങി. അവളുടെ ചെറുപ്പത്തിന്റെ പ്രസരിപ്പുള്ള 
മോഹങ്ങളിലേക്ക്‌ അയാള്‍ ശക്തിയോടെ ഇറങ്ങിച്ചെന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ അവള്‍ 
അനാവശ്യ ചോദ്യങ്ങളുമായി സ്റ്റാഫ്മുറിയില്‍ തനിച്ചിരിക്കുന്ന അയാളെ 
സമീപിക്കുന്നു. 


ഒരിക്കല്‍ കേളുആശാരി മുറ്റം കടന്നുവരുന്നതു കണ്ടപ്പോള്‍ ശക്തി 
ധരന്‍ ഭവ്യതയോടെ അയാളെ സ്വീകരിച്ച്‌ ഇരുത്തി. 

“രമണിയ്ക്ക്‌ മാഷിനെക്കുറിച്ച്‌ നല്ല അഭിപ്രായമാണ്‌. മാഷ്‌ നല്ലതു 
പോലെ പഠിപ്പിക്കുന്നുണ്ടെന്ന്‌ അവള്‍ പറയാറുണ്ട്‌: ആരു പഠിപ്പിച്ചാലും 
അവള്‍ രക്ഷപ്പെടുമെന്ന വിശ്വാസം എനിക്കില്ല. ബുദ്ധിയുള്ളവരാണല്ലോ 
പരീക്ഷ എഴുതി ജയിക്കുക. പത്തില്‍ ജയിക്കണമെന്നത്‌ അവളുടെ മോഹ 
മാണ്‌. മാഷ്‌ ഒരു സഹായം ചെയ്യണം.” 


കേളു ആശാരിയുടെ മുഖത്തേയ്ക്ക്‌ ശക്തിധരന്‍ നോക്കിയപ്പോള്‍ 
അയാള്‍ തുടര്‍ന്നു: 


“മാഷ്‌ രമണിയ്ക്ക്‌ പ്രത്യേകമായി ട്യൂഷനെടുക്കണം. ഇവിടെ 
ആണുങ്ങളാണല്ലോ താമസം. അതുകൊണ്ട്‌ മാഷ്‌ വീട്ടില്‍വന്ന്‌ അവളെ പഠി 
പ്പിച്ചാല്‍ മതി.”” 


രമണിയുമായി കൂടുതല്‍ അടുക്കാനുള്ള അവസരത്തെ ശക്തിധ 
രന്‍ ഒഴിവാക്കുന്നില്ല. പിറ്റേന്നു മുതല്‍ അയാള്‍ പതിവായി രമണിയുടെ 
വീട്ടില്‍ ട്യൂഷന്‍മാഷായി പോയിത്തുടങ്ങി. 


ശക്തിധരന്‍ വീട്ടില്‍ എത്തുമ്പോള്‍ പലപ്പോഴും രമണി മാത്രമാണ്‌ 
ഉണ്ടാകുക. മങ്കചുണ്ണാമ്പടിക്കാനായി ഏതെങ്കിലും വീട്ടിലായിരിക്കും. ആങ്ങ 
ളമാരും അച്ഛനും പണിസ്ഥലത്തുമായിരിക്കും. വളരെ കരുതലോടെ മന 
സ്സ്റിനെ പരമാവധി നിയ്ന്ത്രിച്ചാണ്‌ അയാള്‍ രമണിയോട്‌ പെരുമാറിയത്‌. ശരീ 
രത്തിന്റെ അധമവാസനകളെ താല്‍ക്കാലികമായി ശമിപ്പിക്കാനല്ല ജന്മം 
മുഴുക്കെ നീളുന്ന ആത്മബന്ധത്തെ ഉണ്ടാക്കാനാണ്‌ അയാള്‍ ആഗ്രഹിച്ചത്‌. 

എങ്കിലും ശക്തിധരന്‍ ഒരിക്കല്‍ സ്വയംമറന്ന്‌ രമണിയെ കെട്ടിപ്പി 
ടിച്ചു. അയാളുടെ കൈക്കുള്ളില്‍ ഒതുങ്ങിയ രമണി ആലിംഗനത്തിന്റെ 
നിര്‍വൃതിയില്‍ അയാളുടെ നേര്‍ക്ക്‌ ചുണ്ടുകള്‍ അടുപ്പിച്ചു. ചുംബിക്കാന്‍ 
മുഖം കുനിച്ചെങ്കിലും പെട്ടെന്നുത്തന്നെ പരിസരബോധത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങിയ 
ശക്തിധരന്‍ കസേരയിലേക്ക്‌ തിരിച്ചെത്തി. 


“ജീവിതം എന്താണെന്നും മനുഷ്യബന്ധങ്ങള്‍ എന്തിനാണെന്നും 
അറിഞ്ഞവനാണ്‌ ഞാന്‍. വികാരശമനത്തിനുവേണ്ടി ജീവിക്കാന്‍ ഞാനൊ 
രിക്കലും ആഗ്രഹിക്കുന്നില്ല. രമണിയെ ഭാര്യയാക്കാന്‍ വേണ്ടിയാണ്‌ ഞാന്‍ 


പെ 353 


സ്നേഹിക്കുന്നത്‌. 


ലാ പ 
നടപ 


മൂന്നുവര്‍ഷമാണ്‌ ശക്തിധരന്‍ സഹൃദയ ട്യൂട്ടോറിയലില്‍ അദ്ധ്യാ 
പകനാകുന്നത്‌. ഇക്കാലത്ത്‌ അയാള്‍ സര്‍ക്കാര്‍ ജോലിക്കുവേണ്ടി പല 
പരീക്ഷകളും എഴുതി. വീണ്ടും പത്താന്തരം പരീക്ഷ എഴുതിയ രമണി പതി 
വുപോലെ തോല്‍ക്കുകയായിരുന്നു. അവള്‍ വീണ്ടും പഠിക്കാന്‍ ഒരുങ്ങി 
യെങ്കിലും കേളുആശാരി അവളെ വീട്ടില്‍ ഇരുത്തി. പ്രായം തികഞ്ഞ മകളെ 
വീട്ടില്‍ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ ഇരുത്തരുതെന്ന്‌ മങ്ക പറഞ്ഞതോടെ രമണിക്കുവേണ്ടി കേളു 
ആശാരി വരനെ അന്വേഷിച്ചുതുടങ്ങി. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ശക്തിധരന്‌ കൊല്ലങ്കോട്‌ പഞ്ചായത്ത്‌ ഓഫീസില്‍ 
ക്ലാര്‍ക്കായി നിയമനം ലഭിക്കുന്നത്‌. ജോലി കിട്ടിയപ്പോള്‍ എത്രയുംവേഗം 
രമണിയെ വിവാഹം കഴിക്കണമെന്ന്‌ അയാള്‍ തീരുമാനിച്ചു. ഇപ്പോള്‍ 
പൊക്കുന്നിയിലെ എല്ലാവരുടേയും പ്രധാന സംസാരവിഷയം ശക്തിധര 
ന്റേയും രമണിയുടേയും പ്രേമമാണ്‌. 


ഒരു ഞായറാഴ്ച അവധി ആഘോഷിച്ച്‌ അലസനായി കസേരയില്‍ 
ഇരുന്ന ശക്തിധരന്റെ മുമ്പിലേക്ക്‌ കേളു ആശാരിയും ആണ്‍മക്കളും കട 
ന്നുവന്നു. പെട്ടെന്ന്‌ മുരുകനും തങ്കവേലുവും അയാളെ ആക്രമിച്ചുതുടങ്ങി. 
ഒന്നിച്ചു താമസിക്കുന്ന സുഹൃത്തുക്കള്‍ ഇടപെട്ടപ്പോള്‍ അവര്‍ പതുക്കെ 
പിന്മാറി. അയാള്‍ എത്രയുംവേഗം നാടുവിടണമെന്നും രമണിയെ ഇനി ഒരി 
ക്കലും കാണരുതെന്നും പറഞ്ഞാണ്‌ അവര്‍ പടിയിറങ്ങിയത്‌. 


തളര്‍ച്ചയോടെ കസേരയില്‍ ഇരുന്ന ശക്തിധരന്‍ ഇടതടയലുകളെ 
നേരിടാന്‍ തയ്യാറാകുകയായിരുന്നു. നിശ്ശബ്ദത അപകടമാണെന്നു മനസ്സി 
ലാക്കിയ അയാള്‍ ഉടനടിത്തന്നെ എന്തെങ്കിലും ചെയ്യണമെന്ന തീരുമാന 
ത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. രമണിയെ രജിസ്റ്റര്‍ വിവാഹം ചെയ്യുകയാണ്‌ അയാ 
ളുടെ മുമ്പിലുള്ള ഏക പോംവഴി. 


പുലര്‍ച്ചെ രമണിയുടെ വീട്ടില്‍ എത്തിയ ശക്തിധരന്‍ പതുക്കെ 
അവളെ വിളിച്ചുണര്‍ത്തി. പിന്‍വാതില്‍ തുറന്ന്‌ അവള്‍ പുറത്തേയ്ക്കുവ 
ന്നു. അയാളുടേയും സുഹൃത്തുക്കളുടേയും കൂടെ കാറില്‍ രമണി പറളിയി 
ലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. 

പ്ര്രണ്ടുമണിയോടെയാണ്‌ പറളി രജിസ്റ്റര്‍ ഓഫീസില്‍വെച്ച്‌ ശക്തി 
ധരന്റെയും രമണിയുടെയും വിവാഹ ഉടമ്പടി രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്യുന്നത്‌. രമണി 
യേയും കൂട്ടി കാറില്‍ കയറാന്‍ ഒരുങ്ങിയ ശക്തിധരനോട്‌ വാസുദേവന്‍മാഷ്‌ 
പറഞ്ഞു: 

“നിങ്ങള്‍ മൂന്നുദിവസം മലമ്പുഴയില്‍ താമസിച്ചാല്‍ മതി. അപ്പോ 
ഴേയ്ക്കും ഞങ്ങള്‍ കൊല്ലങ്കോട്ട്‌ ഒരു വാടകവീട്‌ സംഘടിപ്പിക്കാം. കേളു 
ആശാരിയോട്‌ വിവരമെല്ലാം ഞങ്ങള്‍ പറയാം.” 


മലമ്പുഴയില്‍ എത്തി ലോഡ്ജില്‍ മുറി എടുത്ത ശക്തിധരന്‍ രമ 
ണിയെ നെഞ്ചില്‍ ചേര്‍ത്തുപിടിച്ച്‌ കിടക്കയിലേക്കു നടന്നു. പിന്നീട്‌ അട 


ഒുുധൈ - ദ്വെച്തംങബ്ര്‍ ക 


ക്കിവെച്ച അയാളുടെ വികാരങ്ങള്‍ അതിശക്തമായി പ്രവഹിച്ചുതുടങ്ങി. 
ശക്തിധരന്‌ വിധേയയായ രമണി അയാളെ പൂര്‍ണ്ണമായി ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. 


രമണിയുമായി ബന്ധപ്പെടു മ്പോഴെല്ലാം ശരീരമല്ല ആത്മാവാണ്‌ 
ഒന്നാകുന്നെന്ന തോന്നല്‍ ശക്തിധരന്‌ ഉണ്ടായി. 


കേളു ആശാരിയും മക്കളും രമണിയെ തിരഞ്ഞുവരുമെന്ന്‌ ശക്തി 
ധരന്‍ കരുതിയതാണ്‌. അതയാളുടെ തെറ്റിദ്ധാരണയായിരുന്നു. മകള്‍ അന്യ 
ജാതിക്കാരനെ വിവാഹം കഴിച്ചെന്നറിഞ്ഞപ്പോള്‍ കേളുആശാരിയും മക്കളും 
രാത്രിമുഴുവന്‍ മദ്യപിച്ച്‌ നാട്ടുകാരുടെ സ്വൈരം കെടുത്തി. പുലര്‍ച്ചെ മാരി 
യമ്മന്‍കോവിലില്‍ എത്തിയ കേളു ഒരിക്കലും രമണിയെ വീട്ടില്‍ കയറ്റി 
ല്ലെന്ന്‌ ശപഥംചെയ്ത്‌ പ്രതികരണങ്ങളെല്ലാം അവസാനിപ്പിച്ചു. 


പുഴയ്ക്കല്‍തറയിലെ വാടകവീട്ടിലാണ്‌ ശക്തിധരന്റേയും രമണി 
യുടേയും ജീവിതം ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ഒന്നുമില്ലായ്മയില്‍നിന്ന്‌ ജീവിതം ആരം 
ഭിക്കണമെന്നത്‌ അയാളെ ആവേശഭരിതനാക്കി. ആദ ദിവസത്തെ ഭക്ഷണം 
ഹോട്ടലില്‍നിന്ന്‌ ആകാമെന്ന്‌ അവര്‍ തീരുമാനിച്ചു. തുടര്‍ന്നുള്ള ഒരുക്കങ്ങള്‍ 
ക്കുവേണ്ടി അയാള്‍ കൊല്ലങ്കോട്ടേയ്ക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. അത്യാവശ്യ പലവ്യഞ്ജ 
നകളും പാത്രങ്ങളും സ്റ്റൌവുമായി ശക്തിധരന്‍ ഓട്ടോറിക്ഷയില്‍ മടങ്ങി 
യെത്തുകയും ചെയ്തു. 

സാത്വികനായ ശക്തിധരന്റെ ദാമ്പത്യജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ ഇനി 
നമ്മള്‍ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. 


പ്രണയം ഒരുക്കിവെച്ച പരിസരത്തിലുള്ള രണ്ടു വ്യക്തികളുടെ 
കണ്ടുമുട്ടലാകുമ്പോള്‍ വ്യക്തിത്വങ്ങള്‍ താല്‍ക്കാലികമായി അപ്രസക്തമാ 
കുന്നു. ദാമ്പത്യത്തിലെ ആദ്യകാലങ്ങളിലെ തീക്ഷണമായ കാമം അവരെ 
വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ തിരിച്ചറിയാന്‍ സഹായിക്കുന്നില്ല. പ്രേമിക്കുന്നവര്‍ നന്മ 
യേയും ദമ്പതികള്‍ ദോഷങ്ങളേയുമാണ്‌ കാണുക. 


ശക്തിധരന്റെ സഹപ്രവര്‍ത്തകനായ സുദേവനും ഭാര്യ ഹേമല 
തയും വീട്ടുനടത്തിപ്പിനുവേണ്ടെ ഉപദേശങ്ങളും നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളും നല്‍കിയെ 
ങ്കിലും രമണി അതെല്ലാം അവഗണിച്ചു. വീട്‌ സ്വര്‍ഗ്ഗവും നരകവുമാക്കുന്നത്‌ 
സ്ത്രീയാണെന്നും ഹേമലത പ്രത്യേകം പറയുകയുണ്ടായി. 


വീട്ടില്‍ താമസം ആരംഭിച്ച ആദ്യദിവസംതന്നെ ശക്തിധരന്‌ രമ 
ണിയുടെ വൃത്തികെട്ട ശീലങ്ങളോട്‌ വല്ലാത്ത വെറുപ്പുതോന്നി. ആറുമണി 
യ്ക്ക്‌ അയാള്‍ എണീറ്റപ്പോഴും അവള്‍ ഗാഡ്മമായ ഉറക്കത്തിലായിരുന്നു. 
അവളെ വിളിച്ചുണര്‍ത്താനുള്ള അയാളുടെ ശ്രമങ്ങള്‍ വിജയിച്ചതേ ഇല്ല. 

ചായ വേണമെന്ന്‌ ശക്തിധരന്‍ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ രമണി ഉറക്കപ്പി 
ച്ചോടെ തുടര്‍ന്നു: 

“എന്റെ വീട്ടില്‍ രാവിലെ ചായയും പലഹാരവുമൊന്നും ഉണ്ടാ 
ക്കാറില്ല. അച്ഛനും ഏട്ടന്‍മാരും ചായക്കടയില്‍നിന്ന്‌ എന്തെങ്കിലും കഴിക്കും. 


ലാ പ 
ആട 


നിങ്ങളും അതു ചെയ്താല്‍ മതി. എനിക്ക്‌ ഇനിയും ഉറങ്ങണം.” 


വെറുപ്പോടെയാണെങ്കിലും ശക്തിധരന്‍ ചായക്കടയിലേക്ക്‌ പുറപ്പെ 
ട്ടു. പിന്നീടുള്ള ദിവസങ്ങളില്‍ അയാള്‍ ആദ്യത്തെ ചായ കടയില്‍നിന്നാണ്‌ 
കഴിച്ചത്‌. രമണി വെച്ച ചോറും കറികളും കഴിച്ചപ്പോഴും അയാള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത 
ദു:സ്വാദാണ്‌ അനുഭവപ്പെട്ടത്‌. പച്ചക്കറികളെ യാതൊരു പാകതയുമില്ലാതെ 
പല വലുപ്പത്തില്‍ അവള്‍ മുറിച്ചുകൂട്ടി. പാചകംചെയ്ത അവ പാതി വെന്തും 
അഴുകിയും കിടന്നു. റ 

ശക്തിധരന്‍ പലതവണ പറഞ്ഞെങ്കിലും രമണി തന്റെ ദു:ശ്ലീലങ്ങളെ 
തുടര്‍ന്നു. പിന്നീട്‌ എല്ലാ ദിവസങ്ങളിലും പച്ചക്കറിമുറിക്കുക അയാളുടെ 
ബാദ്ധ്യതയായി. ഉള്ളി അരിയുമ്പോള്‍ അവള്‍ ഒരിക്കലും മേല്‍പാളി കുള 
ഞ്ഞിരുന്നില്ല. സാമ്പാറില്‍ ഉള്ളിത്തോല്‍ പാറിക്കിടക്കുന്നതു കാണുമ്പോള്‍ 
അയാള്‍ക്ക്‌ ഭക്ഷണത്തോടുത്തന്നെ വെറുപ്പുതോന്നും. 


എന്നാല്‍ മറ്റൊരു സംഭവത്തിന്റെ പേരിലാണ്‌ ശക്തിധരനും 
രമണിയും കലഹിച്ചു തുടങ്ങുന്നത്‌. 

ഞായറാഴ്ച ഉച്ചയൂണിന്‌ ഇരുന്ന ശക്തിധരനോട്‌ രജനീകാന്തിന്റെ 
സിനിമ വന്നിട്ടുണ്ടെന്നും വൈകീട്ട്‌ കാണണമെന്നും രമണി ആവശ്യപ്പെട്ടു. 
അടിപൊളി സിനിമകളെ പുച്ഛിച്ച അയാള്‍ രജനീകാന്തിനേയും അയാളുടെ 
ആസ്ധാദകരേയും അംഗീകരിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. എങ്കിലും അവളുടെ നിര്‍ബ്ബ 
ന്ധത്തിനു വഴങ്ങിയ അയാള്‍ അസ്ധാരസ്യം ഒഴിവാക്കാന്‍വേണ്ടി സിനിമ 
കാണാന്‍ പുറപ്പെട്ടു. 


തിയ്യേറ്ററില്‍ ഇരുന്ന ശക്തിധരന്‍ വെറുപ്പിക്കുന്ന കാഴ്ചകളെയാണ്‌ 
അഭിമുഖീകരിച്ചത്‌. പരിസരബോധമില്ലാതെ രമണി പൊട്ടിച്ചിരിക്കുകയും 
വികാരം പ്രകടിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. വീട്ടില്‍ എത്തിയ അയാള്‍ നവസി 
നിമയെക്കുറിച്ചും സമൂഹവും സിനിമയും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെക്കുറിച്ചും 
രമണിയെ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിച്ചു. അവള്‍ക്ക്‌ അതൊന്നും ഉള്‍ക്കൊ 
ള്ളാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


പിറ്റേന്നു മുതല്‍ ശക്തിധരന്‍ രമണിയെ ഗൌരവമായ വായനയി 
ലേക്ക്‌ എത്തിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചുതുടങ്ങി. സിനിമാവാരികകളും പൈങ്കിളിവാരി 
കുകളും ഇഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്ന അവള്‍ക്ക്‌ ഗൌരവമായ വായന അസഫ ൃമായ അനു 
ഭവമായി.. അയാള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിച്ച പുസ്തകത്തിന്റെ പത്തു പേജുകള്‍പോലും 
വായിക്കാന്‍ അവള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 


വീണ്ടും കൊല്ലങ്കോട്ടും പരിസരങ്ങളിലും രജനീകാന്തിന്റെ സിനിമ 
കള്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. രമണി സിനിമ കാണണമെന്ന്‌ വാശിപിടി 
ച്ചെങ്കിലും അയാള്‍ ജീവിതത്തിന്റെ ബാദ്ധ്യതകളുമായി മുന്നോട്ടു നീങ്ങി. 
ജീവിതത്തിലെ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ അത്യാവശ്യം, ആവശ്യം, അനാവശ്യം 
എന്നിങ്ങനെ വിഭജിച്ച്‌ കാര്യങ്ങള്‍ നടത്താനാണ്‌ അയാള്‍ ശ്രമിച്ചത്‌. എങ്കിലും 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ക 
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൧ 


അത്തരം നിബന്ധനകളെ പൂര്‍ണ്ണമായി പാലിക്കാന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ പലപ്പോഴും 
കഴിഞ്ഞില്ല. 


രാത്രി വികാരതീവ്രതയോടെ ശക്തിധരന്‍ രമണിയെ സമീപിക്കു 
മ്പോള്‍ അവള്‍ എപ്പോഴും ആവശ്യങ്ങളുടെ കുമ്പാരത്തെയാണ്‌ ഉയര്‍ത്തു 
കു. അവയെ അയാള്‍ അംഗീകരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ അവള്‍ വിധേയയായി കട്ടി 
ലില്‍ കിടക്കുക. അതുകൊണ്ട്‌ അവളുടെ പല അനാവശ്യങ്ങളേയും ശക്തി 
ധരന്‌ നടപ്പിലാക്കേണ്ടിവന്നു. അനാവശ്യങ്ങളെ- നിവര്‍ത്തിക്കാന്‍ വേണ്ടി 
ബദ്ധപ്പെട്ട അയാള്‍ ആദ്യം രഹസ്യമായും പിന്നീട്‌ പരസ്യമായും കൈക്കൂലി 
വാങ്ങിത്തുടങ്ങുന്നു. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ മുരുകനും തങ്കവേലുവും വീടുപണിയ്ക്കായി പുഴ 
യ്ക്കല്‍ത്തറയില്‍ വരുന്നത്‌. രമണിയുടെ വീട്ടുപടിയ്ക്കല്‍ കൂടെ നടന്നി 
രുന്ന അവര്‍ അവളെ കാണുമ്പോള്‍ എപ്പോഴും മുഖംതിരിച്ചു. ആദ്യദിവസ 
ങ്ങളില്‍ ആങ്ങളമാരെക്കണ്ട്‌ പിന്മാറിയ അവള്‍ പിന്നീട്‌ അവരുടെ വരവു 
കാത്ത്‌ പടിയ്ക്കല്‍ നിന്നു തുടങ്ങി. ദേഷ്യത്തിന്റെ കനം കുറഞ്ഞതോടെ 
മുരുകനും തങ്കവേലുവും രമണിയുടെകൂടെ വീട്ടിലേക്കു കയറിവന്നു. 
തുടര്‍ന്ന്‌ മങ്കയും അവളുടെ അടുത്തെത്തി. 


രമണിയുടെ വേണ്ടപ്പെട്ടവര്‍ വന്നുതുടങ്ങിയതോടെ ശക്തിധരനാണ്‌ 
കൂടുതല്‍ ആഫഹ്ലാദിച്ചത്‌. തങ്കവേലു നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചു വിളിച്ചപ്പോള്‍ രമണിയു 
മായി അയാള്‍ പൊക്കുന്നിയില്‍ എത്തി. അവര്‍ അവിടെ ഒരു രാത്രി താമ 
സിക്കുകയും ചെയ്തു. 

കൊല്ലങ്കോട്ട്‌ വീണ്ടും രജനീകാന്തിന്റെ സിനിമ വന്നപ്പോള്‍ രമണി 
ആവേശത്തോടെ സിനിമ കാണണമെന്നു പറഞ്ഞു. ശക്തിധരന്‍ യാതൊരു 
മറുപടിയും നല്‍കാതെ ഓഫീസിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. വൈകീട്ട്‌ വീട്ടില്‍ 
എത്തിയ അയാള്‍ രമണി വീടുപൂട്ടി അടുത്ത വീടുകളിലെ സ്ത്രീകളുമായി 
മാറ്റിനിക്കു പോയെന്ന്‌ അറിയുന്നു. രമണിയുടെ വരവു കാത്തിരുന്ന അയാള്‍ 
ചുവരുചാരി വെറുതെ നേരംകളഞ്ഞു. 


സിനിമ കണ്ടുവന്ന രമണി വാതില്‍ തുറന്ന്‌ അകത്തേയ്ക്കു നടന്ന 
പ്പോള്‍ ദേഷ്യത്തോടെ അയാള്‍ പിന്തുടര്‍ന്നു. 


“എന്റെ ഇഷ്ടംപോലെ ഞാനും ജീവിക്കും. നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ പുസ്തക 
ങ്ങളും ഓഫീസും മതി. എനിക്ക്‌ അങ്ങനെയല്ല. എനിക്ക്‌ രജനീകാന്തിന്റേയും 
എം.ജി.ആറിന്റേയുമെല്ലാം സിനിമകള്‍ കാണണം. ആരു തടഞ്ഞാലും ഞാന്‍ 
കാണും.” 


മറ്റൊരിക്കല്‍ രമണി എം.ജി.ആറിന്റെ സിനിമ കാണാന്‍ പോയ 
പ്പോഴും ശക്തിധരന്‌ വരാന്തയില്‍ ഇരിക്കേണ്ടിവന്നു. രമണിയും താനും ഒരി 
ക്കലും പൊരുത്തപ്പെടാത്ത രണ്ടു മനുഷ്യരാണെന്ന്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യ 
പെട്ടു. 


റ പ 
ടട 


തുടര്‍ന്ന്‌ ശക്തിധരന്‍ രമണിയെ പൊക്കുന്നിയിലേക്ക്‌ ഓട്ടോറിക്ഷ 
യില്‍ കയറ്റിവിട്ടു. 


പിന്നീട്‌ ഒരിക്കലും ശക്തിധരന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ രമണി കടന്നു 
വരുന്നില്ല. ഏകദേശം പത്തുമാസം നീണ്ട വിവാഹജീവിതമായിരുന്നു അവ 
രുടേത്‌. അലോസരതയെ അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ സുദേവനും ഹേമലതയും 
തയ്യാറായതാണ്‌. ശക്തിധരന്‍ അവരെ നിരാശപ്പെടുത്തി നിശ്ശൂബ്ദരാക്കി. 
രമണി തിരിച്ച്‌ വീട്ടില്‍ എത്തിയപ്പോള്‍ കേളുആശാരി അപമാനഭാരം ഇറ 
ക്കിവെച്ച സംതൃപ്തിയാണ്‌ അനുഭവിച്ചത്‌. 

രമണി മടങ്ങിവരുമെന്ന്‌ ശക്തിധരന്‍ പ്രതീക്ഷിച്ചിരുന്നു. അവളുടെ 
നിശ്ശബ്ദത അയാള്‍ക്ക്‌ ആശ്വാസമായി. പിന്നീട്‌ രമണി മുറച്ചെക്കനായ 
പാല്‍ക്കാരന്‍ ഭാസ്‌ക്കരനെ വിവാഹം കഴിക്കുന്നുവെന്ന വാര്‍ത്തയാണ്‌ 
അയാള്‍ കേട്ടത്‌. 


കേളുആശാരി പൊക്കുന്നിയിലെ കാരണവന്‍മാരുമായി വീട്ടിലേക്ക്‌ 
വന്നപ്പോള്‍ വിവരങ്ങള്‍ അറിയാന്‍വേണ്ടി ശക്തിധരന്‍ നിശ്ശബ്ദനായി 
കാത്തിരുന്നു. 

രമണിയുമായുള്ള ബന്ധം ഒഴിഞ്ഞ്‌ പ്രശ്നങ്ങള്‍ അവസാനിപ്പിക്ക 
ണമെന്നാണ്‌ അവര്‍ പറഞ്ഞത്‌. കൂട്ടത്തില്‍ അവര്‍ ചില നിബന്ധനകളേയും 
അയാളുടെ മുമ്പില്‍വെച്ചു. അവരുടെ ആവശ്യങ്ങളെ അംഗീകരിച്ച അയാള്‍ 
രേഖകളില്‍ ഒപ്പിട്ട്‌ രമണിയുമായുള്ള ബന്ധം അവസാനിപ്പിച്ചു. 

ശക്തിധരന്‌ കുറ്റബോധം തോന്നിയെങ്കിലും ജന്മശാപത്തില്‍നിന്ന്‌ 
രക്ഷപ്പെട്ട ആശ്വാസമായിരുന്നു. 


ഇനി നമുക്ക്‌ രമണിയുടെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാം. 


കേളുആശാരിയുടെ പെങ്ങള്‍ രാച്ചിയുടെ മകന്‍ ഭാസ്ക്കരന്‍ പാര 
മ്പര്യം അനുസരിച്ച്‌ ആശാരിപ്പണി ചെയ്യേണ്ടതാണ്‌. ഉളികളോടും മരങ്ങ 
ളോടും ഭാസ്‌ക്കരന്‌ ചെറുപ്പംതൊട്ടേ വല്ലാത്ത വെറുപ്പായിരുന്നു. ഏഴുവരെ 
മാത്രം പഠിച്ച അയാള്‍ ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ ചായക്കടകളിലും സൈക്കിള്‍കട 
കളിലുമാണ്‌ പണിചെയ്തിരുന്നത്‌. രാച്ചി ചുണ്ണാമ്പുതേയ്ച്ചും കാറയിട്ടും 
കൊണ്ടുവരുന്ന തുച്ചമായ വരുമാനത്തിലാണ്‌ അവര്‍ ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. 

പതിനെട്ടാംവയസ്സില്‍ ഭാസ്‌ക്കരന്‍ സ്വന്തമായി പാല്‍ക്കച്ചവടം ആരം 
ഭിച്ചു. കരിപ്പാലിയിലെ വീടുകളില്‍നിന്ന്‌ പാലുശേഖരിച്ച അയാള്‍ വടവന്നു 
രിലെ നായര്‍തറയിലും മറ്റു വീടുകളിലും അവയെ വില്പന നടത്തി. കച്ച 
വടം മെച്ചപ്പെട്ടപ്പോള്‍ ഭാസ്‌ക്കരന്‍ പത്ത്‌ എരുമകളും പത്ത്‌ പശുക്കളും സ്വന്ത 
മായുണ്ടായി. 

പുലര്‍ച്ചെ നാലുമണിയ്ക്ക്‌ എണീക്കുന്ന ഭാസ്ക്കരന്‍ കാലത്ത്‌ 
പത്തുമണിയ്ക്കാണ്‌ പാലു വിറ്റുതീര്‍ത്ത്‌ വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തുക. അതിനു 
ശേഷം പശുക്കളും എരുമകളുമായി അയാള്‍ കുളത്തില്‍ എത്തുന്നു. 


ഒലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ന കു 
പ്‌ 


അയാള്‍ അവയെ കഴുകികെട്ടി പാലു കറന്നതിനുശേഷം വീണ്ടും പാലു 
വാങ്ങാനും വില്‍ക്കാനുമായി ഇറങ്ങും. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ വൈകീട്ട്‌ ആറുമണി 
യ്ക്കാണ്‌ വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തുക. 

ഇതെല്ലാം യാതൊരു മാറ്റങ്ങളുമില്ലാത്ത ഭാസ്‌ക്കരന്റെ ദിനകൃത്യ 
ങ്ങളാണ്‌. വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ മുന്നാം ദിവസം പുലര്‍ച്ചെ എണീറ്റ ഭാസ്‌ക്ക 
രന്‍ രമണിയെ വിളിച്ചുണര്‍ത്താന്‍ ശ്രമിച്ചു. അവള്‍ അലംഭാവത്തോടെ തിരി 
ഞ്ഞുകിടക്കുകയായിരുന്നു. ദേഷ്യംകൊണ്ട്‌ നിലമറന്ന അയാള്‍ നഗ്നയായി 
കിടന്ന അവളുടെ ചന്തിയില്‍ ആഞ്ഞുതല്ലി. വേദനകൊണ്ടു പുളഞ്ഞ രമണി 
പെട്ടെന്നുത്തന്നെ എണീറ്റു. ദേഷ്യപ്പെട്ട്‌ നിലമറന്ന്‌ നില്‍ക്കുന്ന അയാളെ 
കണ്ടപ്പോള്‍ അവള്‍ സാരി വാരിച്ചുറ്റി അടുക്കളയിലേക്ക്‌ നടന്നു. 


തുടര്‍ന്ന്‌ രമണി ഭാസ്ക്കരന്റെ ഇഷ്ടങ്ങളെ അനുസരിക്കാന്‍ 
പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. സന്ധ്യയ്ക്ക്‌ വീട്ടിലേക്ക്‌ അയാള്‍ പലപ്പോഴും കാലുറ 
യ്ക്കാതെയാണ്‌ പടികയറി വരുക. രണ്ടാംവിവാഹത്തിന്‌ മറ്റാരും തയ്യാറാ 
കാത്തതുകൊണ്ടാണ്‌ അവള്‍ കേളുആശാരിയുടെ തീരുമാനത്തിന്‌ സമ്മതി 
ച്ചത്‌. മദ്യപിച്ചു വരുന്ന അയാള്‍ യാതൊരു പരിസരബോധവും ഇല്ലാതെ 
യാണ്‌ പെരുമാറുക. രമണി എതിര്‍ത്താല്‍ ക്രുരനായി തീരുന്ന അയാള്‍ 
അവളുടെ ശരീരത്തിലെ മാര്‍ദ്ദവമുള്ള ഭാഗങ്ങളെയാണ്‌ ആക്രമിക്കുക. അതു 
കൊണ്ട്‌ അത്തരം അവസരങ്ങളെ ഉണ്ടാക്കാതിരിക്കാന്‍ അവള്‍ പ്രത്യേകം 
ശ്രദ്ധിച്ചു. 


ഈട്ടറ തിയ്യേറ്ററില്‍ രജനീകാന്തിന്റെ സിനിമ വന്നപ്പോള്‍ രമണി 
അടുത്ത വീട്ടിലെ സരോജവുമായി പുറപ്പെട്ടു. ഭാസ്ക്കരന്‍ വരുന്നതിനുമുമ്പ്‌ 
തിരിച്ചെത്താമെന്നു അവള്‍ കരുതിയതാണ്‌. പടികയറിയ അവള്‍ കോലായ 
യില്‍ ഇരിക്കുന്ന അയാളെയാണ്‌ കണ്ടത്‌. ദേഷ്യത്തോടെ എണീറ്റ അയാള്‍ 
അവളെ അകമുറിയിലേക്ക്‌ വലിച്ചിഴച്ചു നടന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഭാസ്ക്കരന്‍ ക്രുര 
മായി രമണിയെ അടിക്കുന്നു. 


മദ്യപിച്ചു നിലമറന്ന ഭാസ്ക്കരന്റെ മര്‍ദ്ദനത്തെ രമണിയ്ക്ക്‌ സഹി 
ക്കാനായില്ല. അയാളുടെ കൈക്കരുത്തില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെട്ട അവള്‍ ആരോടും 
പറയാതെ സ്വന്തം വീട്ടിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. കേളു ആശാരിയും മങ്കയും രമ 
ണിയെ വീട്ടില്‍ ഇരുത്താന്‍ തയ്യാറായില്ല. അവളുടെ കൈയ്ക്കുപിടിച്ചു നടന്ന 
മങ്ക ഭാസ്‌ക്കരന്റെ മുമ്പില്‍ അവളെ നിര്‍ത്തിയതിനുശേഷം പറഞ്ഞു. 


“നിനക്കിവളെ സ്‌നേഹിക്കാനും കൊല്ലാനുമുള്ള അധികാരമുണ്ട്‌. 
നിന്റെ ഇഷ്ടംപോലെ ചെയ്തോ? 


രമണിയോട്‌ യാതൊന്നും പറയാതെ ഉടനടിത്തന്നെ മങ്ക വീട്ടിലേക്ക്‌ 
പുറപ്പെട്ടു. തുടര്‍ന്ന്‌ രാച്ചി അവളെ അകത്തേയ്ക്കു വിളിച്ചുകയറ്റി. 


ജീവിതത്തിന്റേയും ഭാസ്‌ക്കരന്റേയും ക്രൂരതകള്‍ കണ്ടു ഭയന്ന 
രമണി വിധിയ്ക്ക്‌ കീഴടങ്ങാന്‍ തയ്യാറായി. 


പ പത്ത 
ടം 


പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നുപറഞ്ഞും: 


ജീവിതത്തിലെ രണ്ട്‌ അവസ്ഥയോടും രണ്ട്‌ വ്യക്തികളോടും സ്ത്രീ 
എങ്ങനെ പ്രതികരിച്ചുവെന്ന്‌ നമുക്ക്‌ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. സാത്വികനായ 
ശക്തിധരന്റെ ജീവിതത്തെ ശാപമാക്കിയ രമണി ഭാസ്‌ക്കരന്റെ നിര്‍ദ്ദയമായ 
നടപടികളെ സ്വീകരിച്ച്‌ ശീലങ്ങളെ മാറ്റിയെടുക്കുകയായിരുന്നു. 


ക്ഷത്രജന്‍ കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ സ്ര്രീയുടെ വിഭിന്ന 
വ്യക്തിത്വങ്ങളെ അറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞ സംതൃപ്തി ആറാം പ്രതിമയുടെ 
മുഖത്തു തെളിഞ്ഞു. ആറാം പ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ കണ്ട ക്ഷത്രജന്‍ 
വീണ്ടും അടുത്ത കഥപറയാന്‍ തയ്യാറായി. 


നാല്‍പ്പത്തിയഞ്ചാമത്തെ കഥ : സഹജീവികളോട്‌ സ്നേഹത്തോടെ 
പ്രപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


ദീര്‍ഘമായ ശൈശവവും നിസ്സഹായതയും മനുഷ്ൃശിശുവിന്റെ 
മാത്രം പ്രത്യേകതയാണ്‌. മറ്റു ജീവികള്‍ ജനനത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ട 
ത്തില്‍ത്തന്നെ ഇരതേടുന്നു. മനുഷ്യശിശു പൂര്‍ണ്ണമായ വളര്‍ച്ചയില്‍ 
എത്താന്‍ നീണ്ട വര്‍ഷങ്ങള്‍ കാത്തിരിക്കണം. മനുഷ്യന്റെ മറ്റൊരു (്രത്യയേ 
കത പ്രതിരോധ അവയവങ്ങളില്ലാത്ത ശരീരസ്ഥിതിയാണ്‌. ഇലകളെ ഉള്‍വ 
ലിച്ച്‌ തൊട്ടാവാടിയും ദുസ്സഹമായ ഗന്ധം പുറപ്പെടുവിച്ച്‌ മുച്ചനും ശ്ര്ുക്ക 
ളില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷനേടുമെങ്കിലും മനുഷ്യന്‌ അത്തരം പ്രത്യേക സിദ്ധികളൊ 
ന്നുമില്ല. 

എന്നാല്‍ മനുഷ്യന്റെ ബുദ്ധിശക്തിയാണ്‌ അവനെ സംരക്ഷിക്കു 
ന്നത്‌. ചിന്തയും വിവേകവുമാണ്‌ മനുഷ്യന്റെ പ്രത്യേകതയും അതിജീവന 
ശക്തിയും. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ പ്രകൃതി തന്റെ കൈപ്പിടിയിലാണെന്ന്‌ മനു 
ഷ്യന്‍ തെറ്റിദ്ധരിച്ചു. ആധുനികസാഹചര്യത്തില്‍ പ്രകൃതിയുടെ പാരസ്പ 
രൃയത്തെ അവന്‍ തിരിച്ചറിയുന്നു. 

ആള്‍ക്കൂട്ടം പ്രാകൃതാവസ്ഥയേയും മനുഷ്യന്റെ മൃഗീയതയേയും 
വികസിപ്പിക്കുന്നു. വ്യക്തിയുടെ ചിന്തയേയും വിവേകത്തേയും സ്വത്വ 
ത്തേയും ആള്‍ക്കൂട്ടം നശിപ്പിക്കുകയാണ്‌. അന്വേഷണവും കണ്ടെത്തലുമി 
ല്ലാത്ത വ്യക്തി ഒരുക്കിവെച്ച പരിതസ്ഥിതിയുമായി ഇടപഴകുകയാണ്‌. യാന്ത്രി 
കജീവിയാകുന്ന മനുഷ്യന്‍ സ്വത്വത്തേയും ഇച്ഛയേയും ഇച്ഛയെ പ്രാപിക്കാ 
നുള്ള ശേഷിയേയും ഇല്ലാതാക്കുകയാണ്‌. മറ്റ്‌ ജീവികളെപ്പോലെ മനുഷ്യനും 
സുഖവും സുരക്ഷിതത്വവും സംതൃപ്തിയും തേടുകയാണ്‌. 

മുഖ്യധാരയുടെ ഭാഗമായി ചിന്തയും വിവേകവുമില്ലാതെ സുരക്ഷി 
തത്വത്തോടെ ജീവിച്ച ഒരാളാണ്‌ ഇനി നമ്മുടെ അടുത്ത കഥാപാര്രം. അയാ 
ളുടെ പാരമ്പര്യത്തേയും സാഹചര്യത്തേയും നമുക്ക്‌ കൂടുതലായി അറി 


ഒലുമൈ - ബ്റെച്തംങബ്ര്‍ ന, കു 
നം 


യേണ്ടതുണ്ട്‌. 


കേരളത്തിലേയ്ക്കുള്ള ട്രെയിന്‍ യാത്രക്കാരുടെ ആദ്യത്തെ താവ 
മായ ഒലവക്കോട്‌ പാലക്കാടന്‍ ദൃശ്യഭംഗിയുടെ സവിശേഷതകളെ മുഴു 
വന്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. തമിഴ്‌നാടിന്റെ തീക്ഷണമായ ചൂടുകാറ്റും വരള്‍ച്ചയും 
മാത്രമല്ല വിഭിന്ന സംസ്ക്കാരങ്ങളുടെ കൂടിച്ചേരലും ഒലവക്കോടിന്റെ സവി 
ശേഷതയാണ്‌. മലമ്പുഴയുടെ വശ്യതയെ (്രകടിപ്പിക്കുന്ന കാഴ്ചകളാണു 
എവിടേയും. ഒലവക്കോടിലെ നിറവയലുകളെ പാലക്കാടിലെ വാര്‍പ്പുകെട്ടി 
ടങ്ങള്‍ ആക്രമിക്കാന്‍ തയ്യാറെടുക്കുകയാണ്‌. പാലക്കാടിന്റെ സവിശേഷത 
യായ കരിമ്പനകള്‍ ഒലവക്കോടിന്റേയും ജീവിത ഘടകമാണ്‌. 

തമിഴ്‌നാടിന്‌ തൊട്ടുകിടക്കുന്നതുകൊണ്ട്‌ എക്കാലത്തും ഒലവക്കോ 
ടിന്‌ കാഴ്ചയ്ക്കപ്പുറത്ത്‌ ഒരു അധോലോക സംസ്ക്കാരമുണ്ട്‌. അതിന്റെ 
മുഖച്ഛായയാണ്‌ ഒലവക്കോടിന്‌ ഉള്ളത്‌. തെരുവുവേശ്യകളും കൂലിതല്ലു 
കാരും ജനജീവിതത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന നിര്‍ണ്ണായകശക്തിയാണ്‌. 

ഇനി നമ്മള്‍ ഒലവക്കോടിലെ ചേരിയില്‍ താമസിക്കുന്ന കരുണന്റെ 
ജീവിതത്തിലേക്കാണ്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നത്‌. 

പിരായിരിയില്‍നിന്ന്‌ ഈര്‍ച്ചമില്ലു പണിക്കാരനായാണ്‌ തങ്കപ്പന്‍ ഭാര്യ 
തങ്കച്ചിയുമായി അകത്തേത്തറയില്‍ എത്തുന്നത്‌. മില്ലിന്റെ അടുത്തുള്ള 
ലൈന്‍മുറിയില്‍ അവര്‍ വാടകക്കാരായി ജീവിതം ആരംഭിച്ചു. അടിസ്ഥാന 
തൊഴിലാളിവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ എല്ലാ ഗുണനിലവാരവും തങ്കപ്പന്‌ ഉണ്ടായിരുന്നു. 
അമിതഭാരവും വലുപ്പവുമുള്ള മരങ്ങളുമായി ഏറ്റുമുട്ടി തളരുന്ന അയാള്‍ 
രാത്രിയോടെ വീട്ടിലേക്കു വരുന്നത്‌ മദ്യത്തിന്റെ രുക്ഷഗന്ധവുമായാണ്‌. 
സ്ഥിരം മദ്യപാനിയാണെങ്കിലും തങ്കപ്പന്റെ വാക്കുകളും പെരുമാറ്റങ്ങളും ഒരി 
ക്കലും അതിരുകളെ ലംഘിക്കാറില്ല. വാസ്തവത്തില്‍ മദ്യപിക്കാത്ത നേര 
ങ്ങളിലാണ്‌ അയാള്‍ മുന്‍ ശുണ്ഠിക്കാരനാകുക. 

മദയപിക്കുന്നതോടെ തങ്കപ്പന്‌ ലോകത്തോടും പ്രിയപ്പെട്ടവരോടും 
അഗാധമായ സ്നേഹമാണ്‌ തോന്നുക. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ സുഹൃത്തുക്കളെ 
നിര്‍ലോഭം സല്‍ക്കരിക്കുകയും ഉദാരമായി സഹായിക്കുകയും ചെയ്യും. 
എങ്കിലും അയാള്‍ വീട്ടുകാര്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ യാതൊരു കുറവും വരുത്തിയിരു 
ന്നില്ല. ദിവസക്കൂലിക്ക്‌ പണിയെടുത്ത അയാള്‍ ഭാവിയെ കാണാതെയാണ്‌ 
പണം ചെലവഴിച്ചിരുന്നത്‌. 

മുണ്ടുരുകാരിയായ തങ്കച്ചിയെ വിവാഹം കഴിച്ചതോടെ തങ്കപ്പന്‌ 
വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ മാറിതാമസിക്കേണ്ടിവന്നു. അമ്മായിയമ്മയുടേയും നാത്തു 
ന്റേയും കടന്നാക്രമണത്തെ തടയാന്‍ തങ്കച്ചിയ്ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. അച്ഛനും 
അമ്മയും ഇല്ലാത്ത അവള്‍ക്ക്‌ അയാള്‍ മാത്രമായിരുന്നു ഏക ആശ്രയം. 
അവളുടെ ഏടത്തിയും അനുജത്തിയും ഭാര്യമാരായി പ്രാരബ്ധങ്ങളുടെ നടു 
ക്കാണ്‌. 

വിവാഹത്തിനുശേഷം മൂന്നുവര്‍ഷം കഴിഞ്ഞാണ്‌ തങ്കച്ചി ഗര്‍ഭിണി 
യാകുന്നത്‌. വിവരം അറിഞ്ഞ തങ്കപ്പന്‍ അമിതമായി മദ്യപിച്ച്‌ സുഹൃത്തു 
ക്കളെ സല്‍ക്കരിച്ചു. 


ലാ പ 
ടാ 


പാലക്കാട്‌ ജില്ലാ ആശുപ്ര്തിയില്‍വെച്ചാണ്‌ തങ്കച്ചി പ്രസവിക്കുന്നത്‌. 
സുഖപ്രസവമായതുകൊണ്ട്‌ മൂന്നാംദിവസംതന്നെ അവള്‍ ലൈന്‍മുറിയി 
ലേക്ക്‌ മടങ്ങിവന്നു. മകന്റെ ജനനത്തെ ആഘോഷമാക്കിയ തങ്കപ്പന്‍ ഒരാഴ്ച 
പണിക്കുപോകാതെ വീട്ടില്‍ത്തന്നെ ഇരുന്നു. പിന്നീട്‌ അയാളുടെ ദിവസ 
ങ്ങള്‍ അമിതഭാരത്തിന്റേയും മദ്യപാനത്തിന്റേയും ശീലങ്ങളിലേക്ക്‌ മടങ്ങി. 


ഇനി നമുക്ക്‌ കരുണന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാം. 


രണ്ടുവയസ്സിനുശേഷമാണ്‌ കരുണന്റെ മനസ്സിലേക്ക്‌ രക്ഷകസ 
ഭംല്‍പ്പം കടന്നുവരുന്നത്‌. അതുവരെ യാതൊന്നും അറിയാതെ അവന്റെ ഇളം 
പ്രായം കടന്നുപോയി. 


തങ്കച്ചിയുടെ സാരിപിടിച്ച്‌ നടക്കുന്ന അവന്‍ അസാധാരണമായ 
ശബ്ദംകേട്ടാല്‍ രക്ഷാബോധത്തോടെ അവളുടെ കാല്‍ക്കീഴില്‍ ഒളിക്കും. 
അമ്മയുടെ നെഞ്ചുചേര്‍ന്നു കിടക്കുമ്പോള്‍ അവന്‍ വല്ലാത്ത സുരക്ഷിതത്വ 
മാണ്‌ അനുഭവിക്കുക. ഏതു ശത്രുവിനേയും നേരിടാന്‍ അമ്മയ്ക്ക്‌ കഴിയു 
മെന്ന തോന്നലും അവനുണ്ടായി. നായ കുരയ്ക്കു മ്പോഴും ഇടവഴി 
യില്‍കൂടെ പശു ഓടുമ്പോഴും പേടിക്കുന്ന അവന്‍ തങ്കച്ചിയെടുക്കുമ്പോ 
ഴാണ്‌ ആശ്വാസത്തോടെ നിശ്വസിക്കുക. 


അഞ്ചുവയസ്സുവരെയാണ്‌ കരുണന്‍ അമ്മയുടെ കൈയ്ക്കുള്ളില്‍ 
സുരക്ഷിതബോധം അനുഭവിക്കുന്നത്‌. അക്കാലത്തെ അവന്റെ ലോകം തങ്ക 
ച്ചിയുടെ നിഴല്‍പറ്റി വീട്ടിന്റെ അതിരുകളില്‍ ഒതുങ്ങിനിന്നു. 


അഞ്ചുവയസ്സു കഴിഞ്ഞതോടെ കരുണന്റെ രക്ഷക സങ്കല്പവും 
സുരക്ഷിതബോധധവും മാറ്റംവെയ്ക്കുന്നു. കുടുംബനാഥനായ തങ്കപ്പനേയും 
അച്ഛന്റെ അധീശത്വത്തേയുംക്കുറിച്ച്‌ അവന്‌ ക്രമേണ ബോദ്ധ്യംവന്നു തുട 
ങ്ങി. പിന്നീട്‌ അവന്‍ കായികബലവും അധികാരവുമുള്ള അച്ഛനെയാണ്‌ 
രക്ഷകനായി കാണുന്നത്‌. 

അച്ഛന്റെ കൂടെ ഒലവക്കോട്ടേയ്ക്കും പാലക്കാട്ടേയ്ക്കും പോകു 
മ്പോള്‍ കരുണന്‍ അസാധാരണമായ സുരക്ഷിതത്വം അനുഭവിച്ചു. തങ്കപ്പന്റെ 
ബലിഷ്ഠമായ ശരീരവും കൈത്തണ്ടയിലെ മുഴച്ച മാംസപേശികളും കാണു 
മ്പോള്‍ അവന അഭിമാനം തോന്നിത്തുടങ്ങി. 

തങ്കപ്പന്റെ കൈകളില്‍ അമര്‍ത്തിപ്പിടിച്ചാണ്‌ കരുണന്‍ അകത്തേ 
ത്തറ എല്‍.പി. സ്‌കൂളില്‍ എത്തുന്നത്‌. മറ്റു, കുട്ടികളെ കണ്ടപ്പോള്‍ അവനു 
വല്ലാത്ത പേടിതോന്നി. വീണ്ടും അച്ചന്റെ അടുത്തെത്തിയപ്പോള്‍ അവന്‍ 
സുരക്ഷിതത്വം അനുഭവിച്ചു. തന്നെ നിരന്തരം ഉപദ്രവിക്കുന്ന സഹപാഠിയെ 
ക്കുറിച്ച്‌ കരുണന്‍ പരാതിപറഞ്ഞപ്പോള്‍ അവനെ തല്ലി ഒതുക്കാമെന്നു 
പറഞ്ഞ്‌ തങ്കപ്പന്‍ അവനെ ആശ്വസിപ്പിച്ചു. പിന്നീടവന്‍ സഹപാഠിയോട്‌ 
അച്ഛനെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞാണ്‌ എപ്പോഴും രക്ഷപ്പെടുക. 


ഒരിക്കല്‍ തങ്കച്ചിയും അടുത്ത വീട്ടുകാരിയും തമ്മില്‍ ഉച്ചനേരത്ത്‌ 


മൈ - ന്വെപ്തംബ്ര്‍ 201 പക്‌ 


ആരംഭിച്ച ശണ്ഠ വൈകുന്നേരംവരെ തുടര്‍ന്നു. സന്ധ്യയോടെ മദ്യപിച്ചു 
വന്ന തങ്കപ്പനോട്‌ അവള്‍ പരാതി പറഞ്ഞു. അപ്പോള്‍ യാതൊരു മറുചിന്ത 
യുമില്ലാതെ അയാള്‍ അടുത്ത വീട്ടിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. സ്ത്രീകളെ തല്ലുന്നത്‌ 
മര്യാദയല്ലെന്നു പറഞ്ഞ അയാള്‍ പോസ്റ്റുമാന്‍ ബാലഗോപാലനെ മുറ്റ 
ത്തേയ്ക്ക്‌ വലിച്ചിട്ട്‌ പൊതിരെ തല്ലി. ആസ്മാരോഗിയായ ബാലഗോപാലന്‍ 
തങ്കപ്പന്റെ തല്ലുകൊണ്ട്‌ മുറ്റത്ത്‌ തളര്‍ന്നുകിടന്നു. മറ്റ്‌ അയല്‍ക്കാര്‍ ഇടപെ 
ട്ടാണ്‌ തങ്കപ്പനെ ശാന്തനാക്കുന്നത്‌. 

തങ്കച്ചിയും അയല്‍ക്കാരി സുശീലയും തമ്മില്‍ ശണ്ഠകൂടാനുള്ള 
കാരണത്തെ നമുക്ക്‌ പരിശോധിക്കാം. സുശീലയുടെ മകന്‍ കാര്‍ത്തികേ 
യന്‍ ആറുവയസ്സുകാരനായ കരുണനെ കളിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കെ തള്ളിയിടു 
കയായിരുന്നു. മകന്‍ കരഞ്ഞുവന്നപ്പോള്‍ സങ്കടപ്പെട്ട തങ്കച്ചി വലിയ കുട്ടി 
കളെ ഒതുക്കി വളര്‍ത്തണമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ സുശീലയോട്‌ ശണ്ഠതുടങ്ങി. 


തങ്കപ്പന്റെ അടിയേറ്റ്‌ ബാലഗോപാലന്‍ വീണതോടെ കാഴ്ച കണ്ടു 

നിന്ന കരുണന്‍ കൈകൊട്ടി സന്തോഷം (പകടിപ്പിച്ചു. അച്ഛന്റെ മുമ്പില്‍ 
. മറ്റുള്ളവര്‍ നിസ്സാരന്‍മാരാണെന്ന തോന്നല്‍ അവനുണ്ടായി. അതോടെ അച്ഛ 
നോട്‌ കൂടുതല്‍ സ്‌നേഹവും കുടുതല്‍ രക്ഷാബോധവും കരുണന്‌ ഉണ്ടായി. 


അങ്ങനെ ശൈശവത്തിന്റെ ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ തങ്കച്ചി രക്ഷകയും 
പിന്നീട്‌ തങ്കപ്പന്‍ രക്ഷകനുമായി കരുണന്റെ ജീവിതത്തിലേയ്ക്ക്‌ കടന്നു 
വന്നു. 
തങ്കപ്പനെ കേന്ദ്രീകരിച്ച കരുണന്റെ രക്ഷകസങ്കല്പം അധികം 
വൈകാതെതന്നെ അവസാനിക്കുകയായിരുന്നു. നാലില്‍ പഠിക്കുമ്പോള്‍ 
അയാള്‍ ഈര്‍ച്ചമില്ലിലുണ്ടായ അപകടത്തില്‍പ്പെട്ട മരിച്ചു. കടുപ്പം കൂടിയ 
മരവുമായി ഏറ്റുമുട്ടിയ യ്ന്ത്രവാള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ മുറിഞ്ഞ്‌ ഈര്‍ന്നുകൊണ്ടി 
രുന്ന തങ്കപ്പന്റെ കഴുത്തിനെ വെട്ടിമാറ്റി. യ്രന്തം നിശ്ചലമാകുമ്പോഴേയ്ക്കും 
തങ്കപ്പന്റെ ജീവചലനവും അവസാനിച്ചിരുന്നു. 


തങ്കപ്പന്‍ മരിച്ചതോടെ വീടിനെ കേന്ദ്രീകരിച്ച രക്ഷസങ്കല്പം കരു 
ണനില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുപോയി. 


മരണത്തിന്റെ നിര്‍ദ്ദയമായ മുഖത്തെ കണ്ട തങ്കച്ചി ജീവിതത്തെ 
നേരിടാന്‍ കഴിയാതെ കുറേ ദിവസം ലൈന്‍മുറിയില്‍ വിറങ്ങലിച്ച്‌ ഇരുന്നു. 
കരുണന്‍ വിശന്നു കരഞ്ഞപ്പോള്‍ അവള്‍ അകത്തേത്തറയിലെ പല ഉദ്യോ 
ഗസ്ഥ ദമ്പതികളുടേയും വീട്ടില്‍ അടിച്ചുതെളിക്കാരിയായി. 


തങ്കപ്പന്‍ മരിച്ചതോടെ കരുണന്റെ പഠിത്തവും അവസാനിച്ചു. 
രാവിലെ തങ്കച്ചി പണിക്കിറങ്ങുമ്പോള്‍ കരുണനും അവളുടെ കൂടെക്കൂടി 
ഓരോ വീടുകളിലും എത്തും. അവള്‍ക്ക്‌ കിട്ടുന്ന ഭക്ഷണത്തിന്റെ അധിക 
പങ്കും അവനാണ്‌ കഴിക്കുക. വൈകുന്നേരത്തോടെ രാത്രിക്കുവേണ്ട ഭക്ഷ 
ണവുമായി അവര്‍ ലൈന്‍മുറിയിലേക്ക്‌ മടങ്ങിയെത്തും. 


പ പ 
ടം 


ലൈന്‍മുറി ഉടമ പണിക്കൂലിയെ വാടകയില്‍ തട്ടിക്കിഴിച്ചതുകൊണ്ട്‌ 
തങ്കച്ചിയ്ക്ക്‌ അവിടെനിന്ന്‌ ഭക്ഷണം മാത്രമാണ്‌ കിട്ടിയത്‌. മറ്റു വീട്ടുകാര്‍ 
നല്‍കിയ പണംകൊണ്ടാണ്‌ അവള്‍ ജീവിതത്തിന്റെ അത്യാവശ്യങ്ങളെ നട 
ത്തിയത്‌. 


വളര്‍ന്ന്‌ തുടങ്ങിയതോടെ അമ്മയെ ചുറ്റിപ്പറ്റിയ കരുണന്റെ ജീവി 
തരീതികള്‍ക്ക്‌ മാറ്റംവെച്ചുതുടങ്ങി. ഇപ്പോള്‍ അവന്റെ ലോകം ലൈന്‍മുറി 
വിട്ട്‌ മറ്റു പ്രദേശങ്ങളിലേക്കും വ്യാപിച്ചുതുടങ്ങി. തങ്കച്ചിയുടെകൂടെ അവന്‍ 
ഇപ്പോള്‍ എല്ലാ വീടുകളിലും എത്താറില്ല. ലൈന്‍മുറി ഉടമയുടെ വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ 
ഭക്ഷണം കഴിച്ച്‌ മടങ്ങുന്ന അവന്‍ തളരുന്നതുവരെ കൂട്ടുകാരുമായി കളിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കും. ഉച്ചയ്ക്ക്‌ തങ്കച്ചി വരുമ്പോഴാണ്‌ കരുണന്‍ വിശപ്പിനെക്കു 
റിച്ച്‌ ഓര്‍ക്കുക. പിന്നീട്‌ വൈകുന്നേരം തങ്കച്ചി മടങ്ങിയെത്തി വിളിക്കുമ്പോ 
ഓണ്‌ അവന്‍ ലൈന്‍മുറിയിലേക്ക്‌ തിരിച്ചെത്തുക. 


യാതൊരു നിയ്ന്ത്രണവുമില്ലാതേയും വിദ്യാഭ്യാസമില്ലാതേയും 
വളര്‍ന്ന കരുണന്‍ മുഖ്യധാരയുടെ സ്വഭാവങ്ങളെ പ്രകടിപ്പിക്കുക സ്വാഭാവി 
കമാണല്ലോ. 


അകത്തേത്തറ മാരിയമ്മന്‍ കോവിലില്‍വെച്ച്‌ പരിചയപ്പെട്ട സഹ 
ദേവനുമായി കൂടുതല്‍ അടുക്കാന്‍ കരുണന്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. പതിനാ 
ലുകാരനായ സഹദേവന്‌ അസാധാരണമായ കൈക്കരുത്തും ശാരീരികബല 
വുമാണുള്ളത്‌. സഹദേവനുമായി അടുത്തപ്പോള്‍ വല്ലാത്ത സുരക്ഷിതത്വവും 
പുതുതായി രക്ഷകനെ കണ്ടെത്തി എന്ന തോന്നലും കരുണന്‌ ഉണ്ടായി. 
അതുകൊണ്ട്‌ സഹദേവന്റെ മനസ്സറിഞ്ഞാണ്‌ കരുണന്‍ എപ്പോഴും പെരു 
മാറിയിരുന്നത്‌. 

ഇനി നമുക്ക്‌ തങ്കച്ചിയുടെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങിവരാം. 


തങ്കച്ചി ഇരുപത്തിയാറാം വയസ്സിലാണ്‌ വിധവയാകുന്നത്‌. അവളുടെ 
മനസ്സും ശരീരവും ചെറുപ്പത്തിന്റെ ആഗ്രഹങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ നിറഞ്ഞിരുന്നു. 
വൈധവ്യത്തിന്റെ ശാപമുള്ള അവള്‍ മനസ്സിന്റെ വഴിവിട്ട നീക്കങ്ങളെ നിയ 
ന്ത്രിക്കാന്‍ എപ്പോഴും ശ്രദ്ധിച്ചു. 

ആരുടേയും ശ്രദ്ധയാകര്‍ഷിക്കുന്ന ശരീരഘടനയും സന്ദര്യവു 
മാണ്‌ തങ്കച്ചിയ്ക്ക്‌ ഉള്ളത്‌. അമിതമായി അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന അവള്‍ക്ക്‌ കെട്ടി 
ക്കിടക്കാത്ത കൊഴുപ്പുകള്‍ വശ്യമായ സൌന്ദര്യം നല്‍കി. 


ഒരിക്കല്‍ ലൈന്‍മുറിയുടെ ഉടമസ്ഥന്‍ കിടക്കമുറിയിലേയ്ക്കു വിളി 
ച്ചപ്പോള്‍ പരിദ്രമത്തോടെയാണെങ്കിലും തങ്കച്ചി അയാളുടെ അടുത്തെത്തി. 
മറ്റെല്ലാവരും ഗുരുവായൂരിലേക്ക്‌ തൊഴാന്‍ പോയതുകൊണ്ട്‌ അന്ന്‌ അവിടെ 
അയാള്‍ മാത്രമായിരുന്നു. അയാള്‍ ആവേശത്തോടെ കെട്ടിപ്പിടിച്ചപ്പോള്‍ 
തങ്കച്ചി സൌമ്യമായി വഴങ്ങി. അയാള്‍ക്ക്‌ വിധേയയായി കിടന്ന അവള്‍ അനു 
ഭൂതിദായകമായ വേഴ്ചയെ ജീവിതത്തില്‍ ആദ്യമായി അനുഭവിക്കുകയാ 


യിരുന്നു. 
ഒ്ലുരൈ - ദ്െച്തംങ്ര്‍ ക്ഷ്‌ 


പിന്നീട്‌ ലൈന്‍മുറി ഉടമസ്ഥനുമായി ബന്ധപ്പെടാന്‍ തങ്കച്ചി അവ 
സരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കിത്തുടങ്ങി. അതിന്റെ അനന്തരഫലവും അവള്‍ക്ക്‌ അനു 
ഭവിക്കേണ്ടിവന്നു. 


ഗര്‍ഭിണിയായ തങ്കംച്ചിയെ ലൈന്‍മുറി ഉടമ വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ പുറത്താ 
ക്കി. നാട്ടുകാരുമായി എത്തിയ അയാള്‍ ഒരു വേശ്യയെ തന്റെ വീട്ടില്‍ താമ 
സിപ്പിക്കില്ലെന്നു പറഞ്ഞപ്പോള്‍ നെഞ്ചുപൊള്ളിയ അവള്‍ അയാളെ നോക്കി 
പൊട്ടിക്കരഞ്ഞു. രണ്ടുദിവസത്തിനുള്ളില്‍ വീടൊഴിയണമെന്ന നിബന്ധന 
യോടെയാണ്‌ പിന്നീട്‌ അവര്‍ പിരിഞ്ഞുപോയത്‌. 


' ലൈന്‍മുറി ഉടമയെ എതിര്‍ക്കാനോ ന്യായം സ്ഥാപിക്കാനോ തങ്കച്ചി 
തയ്യാറായില്ല. പിറ്റേന്നുത്തന്നെ ലൈന്‍മുറി ഒഴിഞ്ഞ അവള്‍ കരുണനുമായി 
ഒലവക്കോട്ടെ ചേരിയില്‍ താമസം ആരംഭിച്ചു. അപ്പോള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ 
എട്ടുമാസം ഗര്‍ഭമായിരുന്നു. തങ്കച്ചി പണിക്കുപോകാതെ വെറുതെ ഇരുന്ന 
പ്പോള്‍ വിശപ്പു സഹിക്കാതെ കരുണന്‍ ഒലവക്കോട്ടെ ഹോട്ടലുകളില്‍ ജോലി 
അന്വേഷിച്ചുനടന്നു. എച്ചിലുകള്‍ എടുത്ത്‌ മേശ വൃത്തിയാക്കുന്ന പണിയാണ്‌ 
അവന്‌ ആദ്യമായി ലഭിച്ചത്‌. ശമ്പളം തുച്ഛമാണെങ്കിലും വയറുനിറയെ 
ആഹാരം കഴിക്കാന്‍ അവനു കഴിഞ്ഞു. രാത്രിയോടെ വീട്ടിലെത്തുന്ന അവന്‍ 
ഹോട്ടലിലെ അവശേഷിച്ച ഭക്ഷണസാധനങ്ങളെ തങ്കച്ചിക്ക്‌ എത്തിച്ചുതുടങ്ങി. 


ഇത്തവണ തങ്കച്ചി ഒരു പെണ്‍കുട്ടിയെയാണ്‌ പ്രസവിക്കുന്നത്‌. 
പ്രസവം കഴിഞ്ഞ്‌ മാസം കഴിഞ്ഞതോടെ അവള്‍ വീട്ടുപണിക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. 
അബദ്ധസഞ്ചാരം നടത്തി വഴിപിഴച്ച അവളെ വീട്ടില്‍ കയറ്റാന്‍ ആരും തയ്യാ 
റായില്ല. അതുകൊണ്ട്‌ അവള്‍ യാതൊരു പണിയുമില്ലാതെ ചേരിയില്‍ വെറു 
തെയിരുന്നു. കരുണന്റെ തുച്ഛമായ വരുമാനത്തേയും ഒരുനേരത്തെ ആഹാര 
ത്തേയുംകൊണ്ട്‌ ജീവിക്കാന്‍ അവള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. നിലനില്പിനുള്ള വഴി 
കള്‍ തേടിയ തങ്കച്ചി അവസാനം മറ്റുള്ളവര്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ച പേരുദോഷത്തെ 
നടപ്പിലാക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. 


ഒലവക്കോട്ടും പരിസരത്തും യാത്രക്കാര്‍ക്ക്‌ താമസിക്കുവാന്‍ 
അനേകം ലോഡ്ജുകള്‍ ഉണ്ട്‌. നാഷണല്‍ ലോഡ്ജിലേയ്ക്ക്‌ അവള്‍ സ്ഥിര 
മായി പോയിത്തുടങ്ങി. അതോടെ അവള്‍ക്ക്‌ ആരേയും ആശ്രയിക്കാതെ 
സ്വന്തം “ക്രര്യങ്ങളെ നടത്താനായി:,ഒരുദിവസം പലരുമായി ബന്ധപ്പെട്ടെ 
ങ്കിലും അവള്‍ക്ക്‌ അര്‍ഹിക്കുന്ന വരുമാനം ഒരിയ്ക്കലും ലഭിച്ചില്ല. ലോഡ്ജ്‌ 
ഉടമയും ഇടന്റിലക്കാരന്റുടു,,വ്വിത്തംവെച്ചശേഷം വളരെ കുറച്ചു പണമാണ്‌ 
അവള്‍ക്ക്‌ കിട്ടുക. അവ കട്ടെ അവളുടെ അന്നത്തെ ചെലവിനു മാര. 
മാണ്‌ തികഞ്ഞത്‌. 


1 (ന്‌ 4 ി ട്‌ 
പതിനാറുവയസ്സുവ്വരെ ഹോട്ടലില്‍ പണിയെടുത്ത കരുണന്‍ പിന്നീട്‌ 
ഒലവക്കോട്ടിലെ തുറസ്സായ: ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചു. ന. 


പുലര്‍ച്ചെ ആരംഭിക്കുന്ന അദ്ധ്വാനം അര്‍ദ്ധരാത്രിയോടെയാണ്‌ വം 


ടിടി 
ടം 


ക്കുക. കൂടാതെ ഹോട്ടല്‍ ഉടമയുടെ ക്രൂരമായ മര്‍ദ്ദനത്തേയും പലപ്പോഴും 
അവന്‌ സഹിക്കേണ്ടിവന്നു. രക്ഷകന്റെ ബലമില്ലാത്ത അവന്‍ അപ്പോഴെല്ലാം 
നിസ്സഹായതയോടെ കരഞ്ഞു. 


ഒലവക്കോട്ടെ തെരുവില്‍ ഇറങ്ങിയ കരുണന്‍ ജീവിക്കാനുള്ള 
മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വയം കണ്ടെത്തുകയായിരുന്നു. തീവണ്ടിയാത്രക്കാരുടെ ഭാരിച്ച 
സാധനങ്ങളെ ചുമക്കുന്ന ജോലിയാണ്‌ അവന്‍ തിരഞ്ഞെടുത്തത്‌. അദ്ധ്വാ 
നത്തിന്‌ വിലപറഞ്ഞ്‌ കൂലി ലഭിച്ചതോടെ സ്വാഭാവികമായും കരുണന്‍ സ്വാത - 
ന്ത്യത്തിന്റെ ദുംശ്ലീലങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിമയായി. 


ചുമട്ടുകാരുടെ സംഘത്തിലെ അംഗമായിത്തീര്‍ന്ന കരുണന്‍ പല 
പ്പോഴും അവരുടെയെല്ലാം നേതൃത്വം ഏറ്റെടുത്തു. സംഘബലം ഉണ്ടായ 
തോടെ അവന്‌ സുരക്ഷിതത്വവും ആള്‍ക്കൂട്ടം നല്‍കുന്ന സംരക്ഷണബോ 
ധവും അനുഭവപ്പെട്ടു. അതോടെ ഒലവക്കോട്ടെ അധോലോകത്തിലേക്കാണ്‌ 
അവന്‍ എത്തിച്ചേരുന്നത്‌. മറ്റു ചുമട്ടുകാരെപ്പോലെ പുകവലിക്കാനും മദ്യ 
പിക്കാനും കരുണന്‍ ശീലിച്ചു. ശരീരത്തിന്റെ അധമമായ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കു 
വഴങ്ങി പലപ്പോഴും അവന്‍ വേശ്യകളുമായി രാത്രി പങ്കിട്ടു. ചില അവസര 
ങ്ങളില്‍ നിസ്സാര കാരണങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തി എതിരാളിയെ ആക്രമിക്കാനും 
കരുണന്‍ തയ്യാറായി. ഹോട്ടലില്‍ യഥേഷ്ടം ഭക്ഷണം കഴിച്ചും അമിതമായി 
അദ്ധ്വാനിച്ചും വളര്‍ന്ന കരുണനെ തോല്‍പ്പിക്കാനോ കീഴടക്കാനോ ആര്‍ക്കും 
കഴിഞ്ഞില്ല. 


ചുമട്ടുതൊഴിലാളികളുടെ ഇടയില്‍ പ്രമുഖനായി തീര്‍ന്ന കരുണന്‍ 
ഇതിനിടെ പല അടിപിടി കേസ്സറുകളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷന്‍ 
കയറിയിറങ്ങി. ഒന്നു രണ്ടു രാത്രികളില്‍ ലോക്കപ്പില്‍ കിടന്ന അനുഭവവും 
അവനുണ്ടായി. അത്തരം സംഭവങ്ങളെയെല്ലാം ലാഘവത്തോടെ കാണാന്‍ 
കരുണനു കഴിഞ്ഞു. ലോക്കപ്പില്‍ കിടന്ന അവനെ മോചിപ്പിക്കാന്‍വേണ്ടി 
മറ്റു ചുമട്ടുതൊഴിലാളികള്‍ പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനില്‍ എത്തി പ്രതിഷേധിച്ചു. 
പ്രശ്‌നം രമ്യമായി പരിഹരിക്കാന്‍വേണ്ടി എസ്‌.ഐ. അവനെ വെറുതെ വിടു 
കയായിരുന്നു. 


ഒരിക്കല്‍ ഒലവക്കോട്‌ എത്തിയ പതിനാറുകാരിക്കുവേണ്ടി കരുണന്‍ 
മറ്റു പലരുമായി ഏറ്റുമുട്ടി. മറ്റുള്ളവരെ തോല്‍പ്പിച്ച്‌ അവളെ അവന്‍ ലോഡ്ജ്‌ 
മുറിയില്‍ എത്തിച്ചു. പിന്നീട്‌ സ്ത്രീ അവന്റെ ആവേശമായി. തുടര്‍ന്ന്‌ മിക്ക 
രാത്രികളിലും കരുണന്‍ സ്ത്രീകളുമായി ഇടപഴകി. ചെലവുകള്‍ വര്‍ദ്ധിച്ച 
തോടെ കൂടുതല്‍ വരുമാനത്തിനുള്ള വഴികളേയും അവന്‍ കണ്ടെത്തി. പക 
ലുകളില്‍ ചുമട്ടുകാരനായി പണിയെടുത്ത കരുണന്‍ രാത്രികളില്‍ വേശ്യ 
കളെ ലോഡ്ജുകളില്‍ എത്തിച്ച്‌ പണമുണ്ടാക്കി. വേശ്യകളുമായി കൂടുതല്‍ 
അടുത്തതോടെ തന്റെ ആവശ്യങ്ങളേയും സൌജന്യമായി ചെയ്തുതീര്‍ക്കാന്‍ 
അവനു കഴിഞ്ഞു. 


രാത്രി വണ്ടിക്കു വേണ്ടി ഒലവക്കോട്ട്‌ വരുന്ന യാത്രക്കാരെ 


മൈ - ന്വെച്തംബ്ര്‍ ക്ട്‌ 
പം 


ലോഡ്‌ജില്‍ എത്തിക്കുന്ന കരുണന്‍ അവരുടെ വഴിവിട്ട ആവശ്യ 
ങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം സഹായിയായി. ഒരിക്കല്‍ ഭാരിച്ച ബാഗുകളുമായി ഒലവക്കോട്‌ 
എത്തിയ യാത്രക്കാരനെ കരുണന്‍ കാരശലത്തോടെ അകത്തേത്തറയിലെ 
ലോഡ്ജില്‍ എത്തിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചു. ഓട്ടോറിക്ഷയില്‍ നിന്നിറങ്ങുമ്പോള്‍ 
അയാളുടെ പേഴ്‌സിന്റെ കനം കരുണന്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. ഓട്ടോറിക്ഷ 
ഇടവഴിയിലേക്ക്‌ കയറിയതോടെ കരുണന്‍ യാത്രക്കാരനെ ആക്രമിച്ചു. അയാ 
ളുടെ ബാഗും പേഴ്‌സും കരുണന്‍ തട്ടിയെടുക്കുകയും ചെയ്തു. 

കോയമ്പത്തൂരില്‍ ഒരാഴ്ച താമസിച്ച്‌ ജീവിതത്തെ ആഘോഷമാ 
ക്കിയ കരുണന്‍ പിന്നീട്‌ സ്ഥിതിവിശേഷങ്ങളെ അന്വേഷിച്ചറിഞ്ഞ്‌ ഒലവ 
ക്കോടിലേക്ക്‌ തിരിച്ചെത്തി. വീണ്ടും പല യാത്രക്കാരും ആക്രമിക്കപ്പെട്ടെ 
ങ്കിലും ആരും പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനില്‍ പരാതിപ്പെടുന്നില്ല. 

ഇതിനിടെ കരുണന്റെ ജീവിതവും മനോഭാവങ്ങളും ഒരുപോലെ 
മാറ്റംവെച്ചുതുടങ്ങി. 

ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിച്ചുതുടങ്ങിയതോടെ കരുണന്റെ മനസ്സ 
ലേക്ക്‌ പാപബോധത്തിന്റെ വേരുകള്‍ ആഴ്ന്നിറങ്ങി. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ എല്ലാ 
കൊല്ലവും വൃശ്ചികത്തില്‍ മാലയിട്ട്‌ വ്രതനിഷ്ഠയോടെ മകരവിളക്കിന്‌ ശബ 
രിമലയിലേക്ക്‌ പോയിത്തുടങ്ങി. മാലയിട്ട ദിവസങ്ങള്‍ തികച്ചും സാത്വിക 
മായ ജീവിതമാണ്‌ അയാള്‍ നയിച്ചിരുന്നത്‌. പുലര്‍ച്ചെ എണീറ്റ്‌ ശരണംവിളി 
കളോടെ കുളിക്കുന്ന കരുണന്‍ ലഘുഭക്ഷണത്തിനുശേഷം ചുമടെടുക്കാ 
നായി ഒലവക്കോട്‌ ജംങ്ങ്ഷനില്‍ എത്തും. സസ്യഭോജനശാലയില്‍ നിന്നു 
മാത്രം ഭകഷ്ണം കഴിച്ചിരുന്ന അയാള്‍ മദ്യത്തില്‍നിന്നും സ്ര്രീകളില്‍നിന്നും 
പൂര്‍ണ്ണമായും അകന്നുനിന്നു. സന്ധ്യയോടെ കുളികഴിഞ്ഞ്‌ ചേരിയില്‍ 
എത്തുന്ന കരുണന്‍ ഭക്ഷണത്തിനുശേഷം അയ്യപ്പൻപാട്ട്‌ കേള്‍ക്കാന്‍ പുറ 
പ്പെടും. മതഭക്തനായിത്തീര്‍ന്ന കരുണന്‍ ദൈവത്തെ രക്ഷകനായി കണ്ടെ 
ത്തുകയും ചെയ്തു. 

മലയിറങ്ങി മാല ഈരുന്നതോടെ കരുണന്‍ വീണ്ടും ഹിംസാത്മക 
മായ ജീവിതരീതിയെ പിന്‍തുടരുന്നതിനെയാണ്‌ നമുക്ക്‌ കാണാന്‍ കഴിയുക. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ കരുണന്‍ വ്യത്യസ്തമായ മറ്റൊരു അനുഭവത്തെ 
നേരിടുന്നത്‌. ജില്ലയിലെ പ്രമുഖ നേതാവായ ജംബുലിംഗം നീണ്ട അന്വേഷ 
ണത്തിനു ശേഷമാണ്‌ അയാളെ കണ്ടെത്തുന്നത്‌. ആള്‍ക്കൂട്ടത്തില്‍നിന്ന്‌ കരു 
ണനെ മാറ്റിനിര്‍ത്തിയ ജംബുലിംഗം പറഞ്ഞു. 


“നീ ഇങ്ങനെ അനാവശ്യമായി തല്ലുകൊണ്ടും കൊടുത്തും മാത്രം 
ജീവിക്കേണ്ടവനല്ല. ഈശ്വരവിശ്വാസിയായ നീ നല്ലൊരു ഭക്തനാണെന്ന്‌ 
എനിക്കറിയാം. നമ്മുടെ മതത്തെ സംരക്ഷിക്കേണ്ട ചുമതല നിനക്കുണ്ട്‌. 
മതത്തിനുവേണ്ടി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിന്നെപ്പോലെ ഉള്ളവരെ 
ആവശ്യമുണ്ട്‌. എനിക്ക്‌ ആള്‍ബലവും പണവും വേണ്ടുവോളമുണ്ട്‌. പക്ഷേ 
നിന്നെപ്പോലെ ധീരനും ആത്മാര്‍ത്ഥതയുമുള്ള ആരും എന്റെ കൂടെ ഇല്ല. 


54, ച്ാക്കാഥിച്‌ 
ട്‌ 


അതാണ്‌ ഞാന്‍ നിന്റെ സഹായംതേടി വന്നിരിക്കുന്നത്‌. നീ എന്നെ സഹാ 


യിക്കുമ്പോൾ സ്വാഭാവികമായും എല്ലാത്തരം സഹായങ്ങളും ഞാന്‍ നിനക്ക്‌ 
ചെയ്യും.” 


ജംബുലിംഗം കാര്യങ്ങള്‍ വിസ്തരിച്ച്‌ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ കരുണന്‍ 
പൂര്‍ണ്ണമനസ്സോടെ അയാള്‍ക്ക്‌ കീഴടങ്ങി. 


കല്ലേപ്പുള്ളി കാവ്‌ മൈതാനത്തില്‍ എല്ലാവര്‍ഷവും വേനല്‍ക്കാല 
ങ്ങളില്‍ പൊറാട്ടുനാടകം അവതരിപ്പിക്കുക പതിവാണ്‌. അശ്ലീലത്തിന്റെ 
മേമ്പൊടിയുള്ള പൊറാട്ട്‌ നാടകത്തിന്റെ ഇടയ്ക്ക്‌ സമകാലിക സംഭവങ്ങളും 
രാഷ്ട്രീയവും കടന്നുവരാറുണ്ട്‌. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ നേതാവിനെക്കുറിച്ച്‌ സ്തുതി 
ച്ചുപാടാന്‍ പാര്‍ട്ടി അനുഭാവി ആവശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ വിശ്വാസികളായ ചിലര്‍ 
അതിനെ എതിര്‍ത്തു. അതോടെ സദസ്സ്‌ രണ്ടുവിഭാഗക്കാരായിത്തീര്‍ന്നു. ഇതി 
നിടെ ഒരാള്‍ രംഗവേദിയിലെ പെട്രോള്‍മാക്സ്‌ എറിഞ്ഞുടച്ചു. അതോടെ 
അന്നത്തെ പൊറാട്ടുനാടകം താല്‍ക്കാലികമായി അവസാനിച്ചു. 


വീണ്ടും പൊറാട്ടുനാടകം നടത്താന്‍ നിശ്ചയിച്ച കമ്മ ്യൂണിസ്റ്റുകാര്‍ 
ആളും ആയുധവും സംഭരിച്ച്‌ തയ്യാറെടുപ്പുകള്‍ തുടരുന്നു. കമ്മ്യൂണിസ്റ്റു 
കാര്‍ പൊറാട്ടുനാടകം അവതരിപ്പിക്കരുതെന്ന വാശിയോടെയാണ്‌ ജംബു 
ലിംഗം കരുണന്റെ അടുത്തെത്തുന്നത്‌. 


ജംബുലിംഗത്തിന്റെ കുടെയാണ്‌ കരുണന്‍ ആദ്യമായി പാര്‍ട്ടിഓ 
ഫീസില്‍ എത്തുന്നത്‌. ആദ്യത്തെ ചവിട്ടുപടിയില്‍ കാല്‍വെച്ചപ്പോള്‍ത്തന്നെ 
അസാധാരണമായ അനുഭവമാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായത്‌. ചുമട്ടുതൊഴിലാ 
ളിയുടെ യൂണിഫോമായ അയാളുടെ ചുവന്ന ഷര്‍ട്ടും വെളുത്ത മുണ്ടും 
പെട്ടെന്ന്‌ കാവിനിറമായിത്തീര്‍ന്നു. കരുണന്റെ കണ്ണുകളില്‍പോലും പൈതൃ 
കമായ ആര്‍ഷജ്ഞാനത്തിന്റെ തീര്രത നിറഞ്ഞു. 


പാര്‍ട്ടി രക്ഷകനായതോടെ വല്ലാത്ത സുരക്ഷിതത്വവും ജീവരക്ഷ 
യും കരുണന്‍ അനുഭവിച്ചു. താന്‍ ഒറ്റപ്പെട്ട മനുഷ്യനല്ലെന്നും തന്റെ പിന്നില്‍ 
പാര്‍ട്ടിയും ആള്‍ക്കൂട്ടവും ഉണ്ടെന്നും അയാള്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. അത്തരം 
അറിവ്‌ അമിതമായ ആവേശവും ആത്മവിശ്വാസവുമായി അയാളില്‍ വിക 
സിച്ചു. 

മുന്‍കൂട്ടി നിശ്ചയിച്ചതുപോലെ കരുണനും സുഹൃത്തുക്കളും കല്ലേ 
പ്പുള്ളി കാവുമൈതാനത്തില്‍ എത്തി പൊറാട്ടുനാടകം കാണാന്‍ വന്നവ 
രുടെ കൂട്ടത്തില്‍ ഇരുന്നു. ചുറ്റുപാടുകളിലെ അനക്കങ്ങളെ പരിശോധിച്ച 
അയാള്‍ ശത്രുവിന്റെ മുന്‍കരുതലുകളെ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. ശത്രുവിനെ 
നേരിടാന്‍ വേണ്ട ആള്‍ബലവും ആയുധബലവുമായാണ്‌ അയാള്‍ എത്തി 
യിരിക്കുന്നത്‌. 


എതിര്‍പക്ഷം കമ്മ്യൂണിസ്റ്റ്‌ നേതാവിനെക്കുറിച്ച്‌ പാടണമെന്ന്‌ ആവ 
ശ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ കരുണനും കൂട്ടരും ശത്രുക്കളുടെ എണ്ണം കണക്കാക്കി. 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ക്‌ 


പൊറാട്ട്‌ നാടകക്കാരന്‍ നേതാവിനെ സ്തുതിച്ചു തുടങ്ങിയപ്പോള്‍ കരുണന്‍ 
പെട്രോള്‍മാക്സ്‌ എറിഞ്ഞുടക്കുകയും ശത്രുനിരയെ ആക്രമിക്കുകയും 
ചെയ്തു. ജീവഭയത്തോടെ നിലവിളിച്ച്‌ കാണികള്‍ ഓടിമറഞ്ഞതോടെ കരു 
ണനും കൂട്ടരും ശത്രുക്കളുമായി മുഖാമുഖം നിന്നു പൊരുതി. കരുണന്റെ 
കത്തി ശത്രുവിന്റെ മാംസളതയിലേക്ക്‌ പലതവണ ഇറങ്ങിച്ചെന്നു. ആദ്യഘ 
ട്ടുത്തില്‍ ചെറിയ പരുക്കുകളാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ഏറ്റത്‌. എന്നാല്‍ ശത്രുവിന്റെ 
അവസാന നിമിഷത്തിലെ പ്രയോഗം കരുണനെ ബോധരഹിതനാക്കി. 
മുഖത്തു വീണ ദ്രാവകം നീറ്റലും പൊള്ളലുമായി ശരീരത്തിലേക്ക്‌ വ്യാപി 
ച്ചപ്പോള്‍ കാഴ്ചകള്‍ അടഞ്ഞ അയാള്‍ മോഹാലസ്യപ്പെട്ടു വീണു. 


പിന്നീട്‌ ആശുപ്ത്രിയില്‍വെച്ചാണ്‌ കരുണന്‌ ബോധം തെളിയുന്ന 
ത്‌. കൂട്ടുകാരില്‍ പലരും ആശുപത്രിയില്‍ ഉണ്ടെന്നും ശത്രുക്കളായ പലരു 
ടേയും അവസ്ഥ ഗുരുതരമാണെന്നും അയാള്‍ക്ക്‌ അറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. ശത്രു 
ക്കളുടെ സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ നാശത്തിനുവേണ്ടി പൊരുതിയ കരുണനാണ്‌ കന 
ത്തവില നല്‍കേണ്ടിവന്നത്‌. 


ഇരുപത്തൊന്നാം ദിവസം മുഖത്തെ കെട്ടഴിച്ചപ്പോള്‍ കരുണന്റെ 
ഇടതുകണ്ണിന്റെ കാഴ്ച പൂര്‍ണ്ണമായും നഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്നു. ഭാഗികമായ കാഴ്ച 
കണ്ട്‌ പരിഭ്രമിച്ച അയാള്‍ ആശുപത്രി പരിസരത്തെ വിറപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ ദയ 
നീയമായി നിലവിളിച്ചു. 


ആശുപ്ത്രിയില്‍നിന്ന്‌ തിരിച്ചെത്തിയ കരുണന്‍ പുറത്തേയ്ക്ക്‌ ഇറ 
ങ്ങാതെ ഒരാഴ്ചയോളം ചേരിയില്‍ത്തേന്നെ ഇരുന്നു. ജംബുലിംഗവും കൂട്ടരും 
കരുണനെ വന്നുകണ്ട്‌ സഹതാപം രേഖപ്പെടുത്തി ചില ചില്ലറ സഹായങ്ങ 
ളെല്ലാം ചെയ്തു. അവരുടെ സമീപനങ്ങളോട്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ കഠിനമായ വെറു 
പ്ലാണ്‌ തോന്നിയത്‌. 


ചേരിയില്‍ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ ഇരിക്കുമ്പോള്‍ കാവുപറമ്പിലെ സംഭവങ്ങളെ 
ക്കുറിച്ച്‌ കരുണന്‍ വ്യക്തമായ ധാരണയുണ്ടായി. അപ്പോള്‍ അയാള്‍ 
ജംബുലിംഗത്തെക്കുറിച്ചും താന്‍ അക പ്പെട്ട രാഷ്ദ്രീയ പ്രസ്ഥാ 
നത്തെക്കുറിച്ചും ആഴത്തില്‍ പരിശോധിച്ചുതുടങ്ങി. ജംബുലിംഗം പാല 
ക്കാട്ടെ പ്രമുഖ കോണ്‍ട്രാക്ടറും വ്യാപാരിയുമാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞതോടെ 
കരുണനെ ബാധിച്ചിരുന്ന കാവിനിറം പതുക്കെപ്പതുക്കെ ഇല്ലാതായി. സ്വാഭാ 


വിക നിറത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങിയെത്തിയ അയാള്‍ക്ക്‌ കാര്യങ്ങളെ വ്യക്തമായി 
തിരിച്ചറിയാനായി. 


തൊഴിലാളിയായ താന്‍ ആക്രമിച്ചത്‌ ശത്രുവിനെ അല്ലെന്നും തൊഴി 
ലാളികളെ ആണെന്നും തിരിച്ചറിഞ്ഞതോടെ കരുണന്‍ പരിസരബോധം ഉണ്ടാ 
യിത്തുടങ്ങി. 


രണ്ടാഴ്ച വെറുതെ ചേരിയില്‍ ഇരുന്ന കരുണന്‍ പുതിയ പരിസര 
ബോധത്തോടെ ഒലവക്കോട്ട്‌ എത്തി വീണ്ടും ചുമട്ട്‌ എടുക്കാന്‍ ആരംഭി 
ച്ചു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ പശ്ചാത്താപത്തോടെ ഒലവക്കോട്ടെ കമ്മ ്യുണിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടി 


ടട ദ്വാക്യാഥിച്‌ 
നപ 


ഓഫീസിലേക്ക്‌ കയറിച്ചെന്നു. പാര്‍ട്ടി ഓഫീസിലെ ആദ്യത്തെ ചവിട്ടുപടി 
യില്‍ കാല്‍വെച്ചതോടെ അയാള്‍ക്ക്‌ വീണ്ടും അസാധാരണമായ അനുഭവം 
ഉണ്ടായി. അയാളുടെ വസ്ത്രങ്ങളുടെ സ്വാഭാവികനിറം പെട്ടെന്ന്‌ ചുവപ്പാ 
ക്കുകയും കണ്ണില്‍ വര്‍ഗ്ഗവൈര്യത്തിന്റെ തീരവത ജ്വലിക്കുകയും ചെയ്തു. 


രക്ഷകനായി പാര്‍ട്ടി കടന്നുവന്നതോടെ സുരക്ഷിതത്വത്തിന്റെ 
ധിക്കാരങ്ങളും കരുണനെ ബാധിച്ചു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ എല്ലാ ദിവസങ്ങളിലും 
സുഹൃത്തുക്കളോടുകൂടി മുടങ്ങാതെ പാര്‍ട്ടി ഓഫീസില്‍ എത്തുകയും അനു 
സരണയുള്ള പ്രവര്‍ത്തകനായി തീരുകയും ചെയ്തു. 

തൊഴിലാളിവര്‍ഗ്ഗ സഹയാത്രികനും പാലക്കാട്ടെ ഇരുപത്‌ ബസ്സുക 
ളുടെ ഉടമയുമാണ്‌ നാമദേവന്‍. അയാള്‍ ഒലവക്കോട്ട്‌ സ്ഥലംവാങ്ങിച്ച്‌ 
ഷോപ്പിംഗ്‌ കോംപ്ലക്സ്‌ പണിയാന്‍ തീരുമാനിച്ചതാണ്‌. അതിന്‌ പ്രധാന തട 
സ്സമായിത്തീര്‍ന്നത്‌ അവിടെത്തന്നെ അനേകം വര്‍ഷങ്ങളായി പെട്ടിക്കട നട 
ത്തിയിരുന്ന മാധവനാണ്‌. തന്റെ രണ്ട്‌ സെന്റ്‌ ഭൂമി നാമദേവന്‌ വിറ്റ്‌ കട ഒഴി 
യാന്‍ മാധവന്‍ ഒരിക്കലും തയ്യാറായില്ല. തൊഴിലാളിവര്‍ഗ്ഗ സഹയാത്രികന്റെ 
പ്രശ്നത്തെ പരിഹരിക്കാനുള്ള ചുമതല പാര്‍ട്ടിയുടെ അനുസരണയുള്ള 
പ്രവര്‍ത്തകനായ കരുണനാണ്‌ ഏറ്റെടുക്കുന്നത്‌. 


ഭൂമിവിറ്റ്‌ കട ഒഴിയാന്‍ മാധവനോട്‌ കരുണനും കൂട്ടരും പലതവണ 
പറഞ്ഞു. അയാള്‍ ലാഘവത്തോടെ അവരെ അവഗണിച്ചു. പിന്നീട്‌ കരു 
ണനും കൂട്ടുകാരും ഒരു രാത്രി തയ്യാറെടുപ്പോടെ മാധവന്റെ കടയുടെ അടു 
ത്തെത്തി. ചുറ്റുപാടുകളെ ശ്രദ്ധിച്ച അയാള്‍ അമിതമായ ആവേശത്തോടെ 
പെട്ടിക്കടയുടെ ഓടുകളെ താഴേക്ക്‌ വലിച്ചെറിഞ്ഞുതുടങ്ങി. പെട്ടിക്ക 
ടയില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തേയ്ക്ക്‌ ചാടിയ മാധവന്‍ അപ്രതീക്ഷിതമായി കരുണനെ 
ആക്രമിച്ചു. കരുണന്‍ അരയില്‍നിന്ന്‌ ആയുധം എടുക്കുമ്പോഴേയ്ക്കും മാധ 
വന്‍ കൊടുവാളുകൊണ്ട്‌ വെട്ടി. അയാള്‍ ഇടതുകൈ പൊക്കി വെട്ടുതടു 
ത്തു. മാധവന്റെ ആക്രമണത്തിന്റെ ദുരന്തഫലം കരുണന്‌ അനുഭവിക്കേ 
ണ്ടിവന്നു. 


കൂട്ടുകാര്‍ മാധവന്റെ കട തല്ലിപ്പൊളിച്ച്‌ തീയിട്ടുവെങ്കിലും കരുണന്‍ 
പാലക്കാട്‌ ജില്ലാ ആശുപത്രിയില്‍ ഇരുപതു ദിവസം കിടന്നു. അപ്പോഴാണ്‌ 
അയാള്‍ക്ക്‌ തന്റെ അവസ്ഥയെക്കുറിച്ച്‌ പൂര്‍ണ്ണമായ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായത്‌. മാധ 
വന്‍ ആക്രമിച്ചപ്പോള്‍ കരുണന്റെ ഇടതുകൈപ്പത്തി വെട്ടേറ്റ്‌ നിലത്തു വീഴു 
കയായിരുന്നു അയാളുടെ കൈമുട്ടിനു താഴെ മരുന്നുവെച്ചുകെട്ടിയ തുണി 
മാത്രമാണുള്ളത്‌. 

ചേരിയില്‍ തിരിച്ചെത്തി വെറുതെയിരുന്ന കരുണന്‍ ആക്രമണ 
ത്തിന്റെ ഗുഡതാലപര്യങ്ങളിലേക്ക്‌ പതുക്കെ ഇറങ്ങിച്ചെന്നു. മാധവന്‍ 
നിര്‍ധനനാണെന്നും താന്‍ സംരക്ഷിച്ചത്‌ മുതലാളിയുടെ താല്പര്യങ്ങളാ 
ണെന്നും അയാള്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. അതോടെ അയാളെ ബാധിച്ച ചുവപ്പ്‌ അക 


ഒലുധൈ - ന്വെച്തംബര്‍ ക്ഷ്‌ 


ന്നുതുട ങ്ങി. മാധവന്‍ നിസ്സഹായനായ മനുഷ്യനാണെന്ന സത്യം കരുണന്‍ 
അഗാധമായ ദു:ഖമായിത്തീര്‍ന്നു. 


ചേരിയില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തേക്ക്‌ ഇറങ്ങാന്‍ മടിച്ച കരുണന്‍ ഭീതിയോ 
ടെയാണ്‌ ഓരോ നിമിഷങ്ങളേയും തള്ളിനീക്കിയത്‌. പാര്‍ട്ടിയില്‍നിന്ന്‌ പിന്മാ 
റിയതോടെ രക്ഷകസങ്കല്പം തകര്‍ന്ന അയാൾക്ക്‌ അരക്ഷിതാവസ്ഥയാണ്‌ 
അനുഭവപ്പെട്ടത്‌. തന്റെ അതിക്രമങ്ങളെല്ലാം മനുഷ്യരുടെ നേര്‍ക്കായിരുന്നു 
വെന്നും ജാതിയ്ക്കും മതത്തിനും വര്‍ഗ്ഗത്തിനും അതീതമായി മനുഷ്യനും 
മനുഷ്യത്വവുമാണ്‌ വേണ്ടതെന്നും കരുണന്‌ തോന്നിത്തുടങ്ങി. 


പിന്നീട്‌ കരുണന്‍ കോണ്‍ഗ്രസ്സ്‌ പാര്‍ട്ടി ഓഫീസിലേക്കാണ്‌ കയറി 
ച്ചെല്ലുന്നത്‌. ചവിട്ടുപടിയില്‍ ആദ്യമായി കാല്‍വെച്ചതോടെ അയാളുടെ രൂപ 
(പ്രകൃതങ്ങള്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ മാറി. മുഖഭാവങ്ങള്‍ ശാന്തമായതോടെ നീല 
ക്കുപ്പായം വെളുത്തു തിളങ്ങി. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ നല്ലൊരു കോണ്‍ഗ്രസ്സു 
കാരനാകാനുള്ള പരിശ്രമങ്ങള്‍ ആരംഭിച്ചു. സമാധാനവും ശാന്തിയുമാണ്‌ 
മനുഷ്യജീവിതത്തിന്‌ അമ്ധയര്യമെന്ന്‌ അയാള്‍ സുഹൃത്തുക്കളോട്‌ ഇട 
യ്ക്കിടെ പറഞ്ഞു. 


കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ ഭാഗമായ കരുണന്‍ വീണ്ടും രക്ഷകസങ്കല്പത്തി 
ലേക്കും സുരക്ഷിതത്വത്തിലേക്കും എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. തന്റെ ജീവിതത്തിനും 
ആയുസ്സിനും പാര്‍ട്ടി രദ്ടയല്‍കുമെന്നു അറിവ്‌ അയാളെ കൂടുതല്‍ ആവേ 
ശഭരിതനാക്കി. 


ഇക്കാലത്ത്‌ യാക്കരപ്പുഴയില്‍ ലോറിയില്‍ മണല്‍ കയറ്റുന്നതിനെ 
സംബന്ധിച്ച്‌ കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരും കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാരുമായ തൊഴിലാളികള്‍ 
തമ്മില്‍ ഇടയ്ക്കിടെ സംഘട്ടനങ്ങള്‍ നടക്കുക പതിവായിരുന്നു. ആള്‍ബലം 
കുറഞ്ഞ കോണ്‍ഗ്രസ്സുകാര്‍ക്കാണ്‌ സംഘട്ടനത്തില്‍ എപ്പോഴും കൂടുതല്‍ 
നഷ്ടം സഹിക്കേണ്ടിവന്നത്‌. കനത്ത നഷ്ടങ്ങള്‍ സഹിച്ചാണെങ്കിലും കമ്മ്യൂ 
ണിസ്റ്റുകാരെ പുഴയില്‍ ഇറക്കരുതെന്നും മണല്‍വാരാനുള്ള അവകാശം 
കോണ്‍ഗ്രസ്സിന്റെ കുത്തക ആക്കണമെന്നും പാര്‍ട്ടി തീരുമാനിച്ചു. 

സമാധാനത്തിനുവേണ്ടി ചിലപ്പോള്‍ ഹിംസയെ സ്വീകരിക്കേണ്ടി 
വരുമെന്ന്‌ കോണ്‍ഗ്രസ്സ്‌ നേതാവ്‌ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അത്‌ സ്വാഭാവികമാണെന്ന്‌ 
കരുണനു തോന്നി. 

പിന്നീട്‌ കരുണനും സുഹൃത്തുക്കളും കമ്മ്യൂണിസ്റ്റുകാരെ നേരി 
ടാനായി പുലര്‍ച്ചെത്തന്നെ യാക്കരപ്പുഴയില്‍ എത്തി. അവര്‍ ലോറികളുടെ 
വരവുകാത്ത്‌ ചായക്കടയില്‍ ഇരുന്നു. ലോറികള്‍ വന്നപ്പോള്‍ ഇരുവിഭാഗം 
തൊഴിലാളികളും കൈക്കോട്ടുകളുമായി പണി ആരംഭിച്ചു. പക്ഷംതിരിഞ്ഞ്‌ 
പണിയെടുത്തിരുന്ന അവര്‍ ലോറിയില്‍ മണല്‍ ക്യറ്റിത്തുടങ്ങിയതോടെ 
പരസ്പരം വാക്കുതര്‍ക്കങ്ങളുമായി എതിരിട്ടു. കാഴ്ചകള്‍ കണ്ട കരുണന്‍ 
ശത്രുവിനെ തിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌ സുഹൃത്തുക്കളുമായി പുഴയിലേക്ക്‌ ആവേശ 


റ പ 
ടം. 


ത്തോടെ ഇറങ്ങിച്ചെന്നു. പിന്നീട്‌ ഘോരമായ ആക്രമണവും പ്രത്യാക്രമണ 
വുമാണ്‌ ഉണ്ടായത്‌. 

കരുണനും സുഹൃത്തുക്കളും കത്തി ആഞ്ഞുവീശിയപ്പോള്‍ ശത്രു 
ക്കളില്‍ പലരും ചോരഒഴുക്കി പുഴമണലില്‍ വീണു. കരുത്തനായ ശത്രു 
വിനെ ചപവിട്ടിവീഴ്ത്താനായി അയാള്‍ കാലുയര്‍ത്തിയതാണ്‌. ശത്രു 
കൈക്കോട്ടിന്റെ ഇരുമ്പുപാളികൊണ്ട്‌ അയാളെ ആഞ്ഞുവെട്ടി. പിന്നീട്‌ എന്തു 
സംഭവിച്ചുവെന്ന്‌ കരുണന്‌ ഓര്‍ക്കാന്‍പോലും കഴിഞ്ഞില്ല. 

മൂന്നുദിവസം കഴിഞ്ഞ്‌ ജില്ലാ ആശുപ്ത്രിയില്‍വെച്ചാണ്‌ കരുണന്‍ 
ബോധം തെളിയുന്നത്‌. അപ്പോഴേയ്ക്കും അയാളുടെ വലതുകാല്‍ മുട്ടിനു 
മുകളില്‍വെച്ച്‌ മുറിച്ചുമാറ്റിയിരുന്നു. മുടന്തനും നിസ്സഹായനുമായിത്തീര്‍ന്ന 
കരുണന്‍ കട്ടിലില്‍ക്കിടന്ന്‌ ദയനീയതയോടെ നിലവിളിച്ചു. 

ഒന്നരമാസത്തോളം ധര്‍മ്മാശുപത്രിയില്‍ കിടന്ന കരുണനെ പാര്‍ട്ടി 
ക്കാരാരും തിരിഞ്ഞുനോക്കുകയുണ്ടായില്ല. തങ്കച്ചിയും അനുജത്തി മുത്തു 
ലക്ഷ്മിയും വല്ലപ്പോഴും വന്നുപോയി. 

ആശുപ്ത്രിയില്‍നിന്ന്‌ വിടുതല്‍നേടിയ കരുണന്‍ വീണ്ടും ചേരി 
യില്‍ എത്തി. തനിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍ നിസ്സഹായതയും ഭീതിയും ഏകാന്തതയും 
അയാളെ ആക്രമിച്ചുതുടങ്ങി. കഴിഞ്ഞകാലങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിച്ച 
അയാള്‍ക്ക്‌ അബദ്ധസഞ്ചാരത്തിന്റെ വഴികളെ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞു. 
മതശത്രുവിനേയും വര്‍ഗുശ്രതുവിനേയും എതിര്‍ത്തതിനുശേഷം മനുഷ്യനു 
വേണ്ടി പോരാടിയ കരുണന്‌ ഇപ്പോള്‍ മറ്റൊരു പുതിയ അറിവാണ്‌ ലഭിച്ചി 
രിക്കുന്നത്‌. 

എല്ലാ ആക്രമണങ്ങള്‍ക്കും അതിക്രമങ്ങള്‍ക്കും ഇരയാകുന്നത്‌ 
കീഴാളന്‍മാരാണെന്ന സത്യത്തെ കരുണന്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. കീഴാളനായ 
അയാള്‍ ഉയര്‍ന്നജാതിക്കാരുടെ നിര്‍ദ്ദേശങ്ങളെ അനുസരിച്ച്‌ എപ്പോഴും 
സ്വന്തം കൂട്ടുക്കാരെ തന്നെയാണ്‌ ആക്രമിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നത്‌. രക്തസാക്ഷി 
കളാകാന്‍ വിധിക്കപ്പെട്ട കീഴാളര്‍ ആജ്ഞകളെ അനുസരിക്കുകയല്ല 
ആജ്ഞാപിക്കുന്നവരായി തീരുകയാണ്‌ വേണ്ടത്‌. 

കീഴാളനായ കരുണന്‍ സ്വന്തം സ്വത്വത്തെ തിരിച്ചറിഞ്ഞതോടെ 
അയാളുടെ ഭാവപ്രകൃതങ്ങള്‍ സ്വാഭാവികതയിലേക്കു മടങ്ങി. 

ഇനി . നമുക്ക്‌ കരുണന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ അനാവശ്യമായി കട 
ന്നുചെല്ലേണ്ടതില്ല. 

പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നുപറഞ്ഞു. 

ജംബുലിംഗം ഒലവക്കോട്ടെ ചേരികള്‍ക്കു പിന്നിലുള്ള 
സ്ഥലംവാങ്ങിച്ച്‌ ഷോപ്പിംഗ്‌ കോംപ്ലക്‌സ്‌ കെട്ടാന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. തറപ്പണി തുട 
ങ്ങിയതോടെ ഷോപ്പിംഗ്‌ കോംപ്ലക്സിന്റെ മനോഹാരിതയെ ആഭാസമാ 
ക്കുന്ന ചേരികളോട്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത വെറുപ്പുതോന്നി. പണത്തിന്‌ വഴി 


ഒ്ലുമൈ - ദെച്തംങ്ര്‍ ൩ ക 


പ്പെട്ട പലരും ചേരിയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞു പോയെങ്കിലും കുറേപേര്‍ വീണ്ടും 
അവിടെത്തന്നെ താമസിച്ചു. തുടര്‍ന്ന്‌ ഒരു രാത്രി ജംബുലിംഗത്തിന്റെ പണി 
ക്കാര്‍ ചേരികള്‍ക്ക്‌ തീവെച്ചു. ജീവരക്ഷയ്ക്കു വേണ്ടി ഓടിയ അവര്‍ക്ക്‌ 
അത്യാവശ്യമായ വീട്ടുസാധനങ്ങളെപോലും എടുക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


നേരം പുലരുന്നതുവരെ കത്തികെട്ട്‌ ചാരമായ ചേരികള്‍ക്കുമുമ്പില്‍ 
അവര്‍ ഇരുന്നു. പിന്നീട്‌ അവര്‍ പോലീസ്‌ സ്റ്റേഷനിലും മുന്‍സിപ്പാലിറ്റിയിലും 
പരാതികള്‍ നല്‍കിയെങ്കിലും യാതൊരു നടപടികളുമുണ്ടായില്ല. പുറമ്പോ 
ക്കില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളപ്പെട്ട അവരുടെ ജീവിതം വീണ്ടും ആകാശത്തിന്റെ 
തുറസ്സില്‍ അനാഥമായി. 


തങ്കച്ചിയും മുത്തുലക്ഷ്മിയും അവശേഷിച്ച സാധനങ്ങളെ 
ചാക്കില്‍നിറച്ച്‌ യാത്രപുറപ്പെട്ടപ്പോള്‍ കരുണനും അവരുടെ പിന്നാലെ ഇഴ 
ഞ്ഞുനീങ്ങി. അയാളുടെ വരവുകണ്ട തങ്കച്ചി മുഖംതിരിച്ചു പറഞ്ഞു: 

“ഇനി നീ ഞങ്ങളുടെ കൂടെ വരരുത്‌. ഞാനും മുത്തുലക്ഷ്മിയും 
ഞങ്ങളുടെ വഴി കണ്ടെത്താം? 


(പപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും തുടര്‍ന്നു: 


പാലക്കാട്ട്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന കരുണന്‍ ജീവിക്കാന്‍വേണ്ടി ഭിക്ഷ എടു 
ത്തുതുടങ്ങി. അയാളെ നമുക്ക്‌ നഗരത്തില്‍ എവിടെവെച്ചും കണ്ടുമുട്ടാം. 
ഇടതുകണ്ണും ഇടതു കൈപ്പത്തിയും ഒരു കാലും രക്ഷകര്‍ക്ക്‌ ദാനംചെയ്ത 
കരുണന്‍ ചക്രങ്ങള്‍ മരപ്പലകയില്‍ ഉറപ്പിച്ച വണ്ടിയില്‍ ഇരുന്ന്‌ വലതുകൈ 
പത്തി റോഡില്‍ അമര്‍ത്തി ആള്‍ക്കുട്ടത്തെ നോക്കി സഞ്ചരിക്കുകയാണ്‌. 
ആള്‍ക്കുട്ടത്തിന്റെ മുമ്പില്‍ എത്തുന്ന അയാള്‍ വലതുകൈ ഉയര്‍ത്തി ദയ 
നീയതയോടെ യാചിച്ചു തുടങ്ങുന്നു. 


ക്ഷത്രജന്റെ കഥകേട്ട ആറാംപ്രതിമയ്ക്ക്‌ ആള്‍ക്കുട്ടത്തിന്റെ ഭാഗ 
മായിത്തീര്‍ന്ന്‌ ചിന്തയേയും വിവേകത്തേയും സ്വത്വത്തേയും ഇച്ഛയെ 
സ്ഥാപിക്കാനുള്ള ശക്തിയേയും നശിപ്പിക്കുന്ന മനുഷ്യനെക്കുറിച്ച്‌ അറിവു 
ണ്ടായി. ഇരകളായി തീരുന്ന സാധാരണ മനുഷ്യരോട്‌ ആറാംപ്രതിമക്ക്‌ 
വല്ലാത്ത സഹതാപവും തോന്നി. 


ആറാംപ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ ശ്രദ്ധിച്ച ക്ഷത്രജന്‍ വീണ്ടും കഥ 
പറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


റ പത്ത 
പ്‌. 


ആണികള്‍ 


ബി.ജാസുകുടി 


ഞങ്ങള്‍ ആണികള്‍ 
വിശ്വാസത്തിന്റെ ബലിക്കല്ലുകളില്‍ 

ചോര പരന്നൊഴുകുന്നതുകണ്ട കാണികള്‍ 

കുരിശില്‍ ഒരു നിരപരാധിയില്‍ തറയ്ക്കപ്പെട്ട്പ്പോള്‍ 
ഞങ്ങളുടെ വിലാപങ്ങള്‍ കാല്‍വരിയിലലിഞ്ഞുപോയി. 
പാലപ്പുചൂടിയ യക്ഷിപ്പനങ്കുലശ്ശിരസ്സില്‍ 
തുളച്ചുകയറിയപ്പോള്‍ ഞങ്ങളുടെ ദീനരോദനങ്ങള്‍ 
അരുചികളുടെ ചിറകടികളില്‍ മുറിഞ്ഞുപോയിരുന്നു. 
രഥചക്രത്തില്‍നിന്നുരിപ്പോയ ആണിക്കുപകരം 
പെരുവിരലിട്ട്‌ യുദ്ധം വിജയിപ്പിച്ച 

സ്ത്രീസഹന ത്രന്രത്തിന്റെ ഇര. 
ഇരുമ്പാണിയ്ക്കുപകരം മുളയാണിവെച്ച 

ഒരു ചതിയന്റെ കഥയില്‍ വലിയ കഴമ്പൊന്നുമില്ലതാനും. 
കാലത്തിന്റെ ചുവരുകളില്‍ ചരിത്രമാക്കപ്പെട്ട 
രേഖീയരുൂപങ്ങള്‍ തൂക്കിയിടാന്‍ ഞങ്ങള്‍ 
തുളഞ്ഞിറങ്ങുമ്പോള്‍ കണ്ടത്‌, 
പാര്‍ശ്വത്ക്കരിക്കപ്പെട്ടവന്റെ പേക്കോലങ്ങള്‍. 
കെട്ടകാലത്തിന്റെ പുതിയ കോണ്‍ക്രീറ്റ്‌ മിനാരങ്ങളില്‍ 
ഞങ്ങളുടെ മുനയൊടിയുന്നതും, 

ശരീരം ചൂടുപിടിച്ച്‌ വളയുന്നതും 

ഒരു കീഴടങ്ങലായി കരുതരുത്‌. 

ലാമിനേറ്റ്‌ ചെയ്ത സുന്ദരമോഹന പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളെ 
നിര്‍വികാരതയുടെ ശവപ്പെട്ടിയിലടക്കി 
ആഞ്ഞടിക്കാന്‍ അവസാന ആണിയാണ്‌ 
ഞങ്ങളോരോരുത്തരുമെന്ന്‌ ഓര്‍ത്തുകൊള്ളുക. 
ഒടുവിലിങ്ങനെ കുറ്റപ്പെടുത്തരുത്‌. 

എല്ലാത്തിന്റേയും കാണിയും ആണിയും 


ഞങ്ങളാണെന്ന്‌. 
ഒലുമധൈ - ന്വെച്തംബ്ര്‍ ര കു 
പ 


കവിത 


ഖൊവുത 


- സന്ധ്യ ഇ. 


നിലാവു പെയുന്ന രാത്രികളില്‍ 
അവളില്‍ നിന്നുണര്‍ന്ന്‌ 
പീതവര്‍ണ്ണയുടയാടകളണിഞ്ഞ്‌ 
ആകാശത്തേക്കുയര്‍ന്നു പറക്കാറുണ്ട്‌, 
ഒരു ബാവുല്‍ ഗായിക 


ഒരൊറ്റ നക്ഷത്രമടര്‍ത്തിയെടുത്ത്‌ 
തംബുരുവാക്കി 

ഉറക്കെപ്പാടി 

സുനിശ്ചിതമല്ലാത്ത 
പാദചലനങ്ങളാല്‍ 

സ്വതന്ത്രമായി നൃത്തംചെയ്ത്‌ 
ഉയര്‍ന്നുയര്‍ന്ന്‌ പറന്നു പറന്നങ്ങനെ 


അവള്‍ രാധയെന്നു വിശ്വസിക്കുന്നവള്‍ 
“ഹരിബോല്‍' എന്നു മാത്രമുച്ചരിക്കുന്നവള്‍ 
ഉടലില്‍ നിന്നുമുയിര്‍ വേര്‍പെടുത്താനാവുന്നവള്‍ 
സ്നേഹം സമാഗമമാണ്‌ എന്നറിയുന്നവള്‍ 
വേരുകളില്ലാത്തവള്‍ 

ഉന്മാദിനി. 


പൊടി മണ്ണു പാറുന്ന 
ഇടുങ്ങിയ 

വരണ്ട വഴികളില്‍ 
കത്തുന്ന നട്ടുച്ചയില്‍ 

ഒരു മണലോര്‍മ്മ മാത്രമായ 
അജോയ്‌ നദീതീരത്ത്‌ 


പാ പന്ത 
ഗപ 


ആടിയും പാടിയുമുലഞ്ഞും 
ഉടഞ്ഞും തളര്‍ന്നും തകര്‍ന്നും 
അവള്‍ നടന്നത്‌ 

ഏകയായല്ല 

കൂടെ അദൃശ്യനായി അവളുടെ ഹരി. 


ഉള്ളിലവളുടെ പ്രിയന്‍ നിറയുമ്പോള്‍ 

ഏകാന്തത ഉടലിനു മാത്രമെന്നു തിരിച്ചറിഞ്ഞവള്‍ 

ഒരു നിമിഷംകൊണ്ട്‌ ഒരു ജന്മം ജീവിയ്ക്കാന്‍ പഠിച്ചവള്‍ 
സ്വയം നഷ്ടപ്പെടാന്‍ മടിയില്ലാത്തവള്‍ 

അവള്‍ക്ക്‌ 

ദേഹമില്ല 

രൂപമില്ല 

പേരില്ല 

പാരില്ല 

അവള്‍, ബാവുല്‍ ഗായിക. 


(്ശീകാന്ത്‌ കോട്ടയ്ക്കലിന്റെ ബാവുല്‍ രാവുകള്‍ എന്ന ലേഖനം ആധാരം) 


വാഖനകുടെ വസ്പന്തൊത്പവം 
[ര്‌ ച] കി കി 
രഇത ബദുകസ്‌ 
വാല്‍മുട്ടി ജംഗ്ഷന്‍, അണിക്കോട്‌ 
ചിറ്റൂര്‍, പാലക്കാട്‌ - 608 101 


കേരളത്തിനകത്തും പുറത്തുമുള്ള പ്രമുഖ പ്രസാധകരുടെ 
ഏറ്റവും മികച്ച പുസ്തകങ്ങള്‍ ലഭിക്കുന്ന ചിറ്റൂരിലെ ഏക സ്ഥാപനം 


പ്രൊ. ജി. രാധാകൃഷ്ണപിള്ള 
8592813972 


ഒുലുലൈ - ദ്വെച്തംങബ്ര്‍ 201 പക്ഷ 
പ, 


കവിത 


കാലം വേനലിഭസ്പ ഫോട്്ടാഖിത 


. മോഹന്‍ദാസ്‌ തെമ്പള്ളം 


(പണയം 
ഒതുക്കുകല്ലില്‍ ചവിട്ടി 
മലര്‍ന്നടിച്ചു വീഴുന്നു 


വരിനെല്ലുകൊറിച്ച്‌ 
വഴിമാറിപ്പോകുന്ന 
വസന്തത്തെ 
കെണിവച്ചുപിടിക്കുന്നു. 


പുലര്‍കാലത്തില്‍ 
തെളിയാതെ കിടന്ന 
സ്വപ്നങ്ങളെ 
ഓര്‍മ്മകളില്‍ 
ചുണ്ടയിട്ടു പിടിക്കുന്നു 


ഇടവഴിയില്‍ 
വലിയവായില്‍ 
നിലവിളിക്കുന്ന 
ചരിത്രത്തിന്റെ 
തിരുനെറ്റിയില്‍ 


ആണിയടിച്ചു കയറ്റുന്നു. 


റ പന്ത 
പ്പ... 


വിളര്‍ത്ത ഹൃദയങ്ങളില്‍ 
വാക്കുകള്‍ 
കത്തിയെരിയുമ്പോള്‍ 
സമാധാനം 
കുഞ്ഞുങ്ങളെപ്പോലെ 
നിലവിളിക്കുന്നു 


ഇവിടെ 

ഒരു പൂപോലും 
ഗന്ധമില്ലാതെ 
വിരിയാറില്ല 

ഒരു കുഞ്ഞുപോലും 
നിലവിളിക്കാതെ 
പിറക്കാറില്ല. 


നമ്മുടെ തൊണ്ടയില്‍ 
പിറക്കുന്ന 
നിലവിളിചൂടില്‍ 
നമ്മുടെ സ്വപ്നങ്ങളെ 
വിരിയിച്ചെടുക്കാതെ 
നാമെന്തിന്‌ 
ഒച്ചുകളായി കഴിയണം. 


[വി 


കവിരു 


കാലര്തൊടു പറക്ത്തത്‌ 


കാലങ്ങളേതായാലും 
എന്‍ കണ്ണില്‍ തടയുമ്പോള്‍ 
നക്ഷത്രം പുകയുന്നൊ- 
രിടനാഴിയില്‍ കത്തി 
മത്താപ്പുചിരിപോലെ 
ഉണര്‍ന്നു മയങ്ങുന്നു. 
എനിക്കു ഭയമില്ല 
കാലങ്ങള്‍, അവയെന്റെ 
മുന്നിലായ്‌ വാലാട്ടുന്ന 
തന്നിലെക്കണ്ണീരായി 
കണ്ണീരിന്നകങ്ങളില്‍ 
വറ്റുന്ന മഴവില്ലായ്‌ 
മാറുന്നു, എഴുത്തിന്റെ 
പാളത്തില്‍ തലവെച്ചു 
ചാകുന്നിതറിയുക. 


ഞാനങ്ങുനോക്കുമ്പൊഴേ 
സൂര്യന്റെ തുമ്പില്‍ തട്ടി 
മണങ്ങളുതിരുന്നു 
എഴുത്തുകാലങ്ങളെ 
കീറുന്നു, കടലാസ്സു 
പാറുന്നു കണങ്ങളായ്‌. 
ഇടയില്‍ മഴപോലെ 
എഴുത്തിന്‍ സ്നേഹം വന്നു 
ചാറുന്നു, കനിവിന്റെ 
പടിക്കലുടയുന്നു 
തുള്ളികള്‍, സ്വപ്നത്തിന്റെ 
മണികള്‍, കാലംനൊന്തു 
പ്രാക്കുതള്ളയായ്‌ മാറി. 


ഒുലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്ര്‍ ക്‌ 


കാലങ്ങളേതായാലും 
എന്നകം തൊടുമ്പൊഴേ 
മരുഭൂമിയില്‍ മലര്‍ 
ക്കുത്താട്ടം വിടരുമ്പോല്‍ 
സൂര്യനീലിമ വന്നു 
പെറ്റുപെറ്റുണര്‍ത്തുന്നു 
മേഘത്തിന്‍ നിളാനദി. 
എനിക്കു ഭയമില്ല 
കാലങ്ങള്‍, അവയുടെ 
തരങ്ങള്‍, നിറം മാറി 
വളര്‍ന്നു പുളയ്ക്കുന്ന 
സ്ഫടികപ്പിടച്ചിലിന്‍ 
വേഗങ്ങള്‍ മാറ്റങ്ങളും. 
ഞാനിന്നൊരൊഴുക്കിന്റെ 
വഴിയായ്‌ വളരുമ്പോള്‍ 
കാലങ്ങളുകന്നെങ്ങോ 
മാറുന്നു മറയുന്നു 
മാറുവാന്‍ കാലം, മാറ്റം 
ശ്രഹിക്കാനെഴുത്തിന്റെ 
തൂലിക, അല്ല, കാല- 
മാറ്റത്തെ നിര്‍മ്മിക്കുവാന്‍ 
തുലിക, പ്രാണന്‍ വെന്ത 
പാതകള്‍, അശരണ 
ദൂരങ്ങള്‍, എന്റേതാകും 
വംശങ്ങള്‍ കടലേറു- 
മുല്‍ക്കണ്ഠ, പെരുംതൃഷ്ണ 
തോല്‍വികള്‍, അവയുടെ 
മുന്നിലോ കാലത്തിന്റെ 
കാകളി? മാറൂ ദുരെ 
എന്‍ കൈകള്‍ നിന്നെ തുക്കി- 
യെറിഞ്ഞു പന്തുപോലെ. 
കാലങ്ങളില്ലെന്നങ്ങു 
തൂലിക, എഴുത്തിന്റെ 
പൊരിയും മുറിയിലായ്‌ 
തൂങ്ങിയേ മരിക്കുന്നു 
കാകളി, കളികളും. 


ലം പന്ത 
നട 


കാലങ്ങളേതായാലും 
എന്നകം കയറുമ്പോള്‍ 
ശൂന്യമായ്‌ മാറീടുന്നു 
അതിനെ പതുക്കനെ 
മുറിച്ചുകടക്കുമ്പോള്‍ 
എഴുത്തിന്‍ സന്ദര്യങ്ങള്‍ 
പിറക്കും, പറയുന്നു 
മനസ്സ്‌, കലയുടെ 
അടയാത്തൊരു മൂന്നാം 
കണ്ണിന്റെ കിളിക്കൂട്ടം. 


കാലങ്ങളെനിക്കിങ്ങു 
കെട്ടുവാന്‍ പ്രഭാതത്തില്‍ 
തുറന്നുവിട്ടീടുന്ന 
പശുക്കള്‍, തൊഴുത്തിലെ 
കലഹം, ഒടുവിലെന്‍ 
കരുത്തു വിളയാടും 
മാത്രകള്‍, കാലങ്ങളേ 
എന്നില്‍ നിന്നുറവിടും 
എഴുത്തിന്‍ നറുംപാലേ 
കുടിക്കൂ, നിങ്ങളൂട്ടി 
പെരുപ്പിച്ചെടുക്കുന്ന 
വിപരീതാര്‍ത്ഥങ്ങളെ 
കുതന്ത്രങ്ങളെയൊക്കെ 
കളയൂ, മുറിവേറ്റൊ- 
രെന്റെ ഭാഷയില്‍ക്കൂടി 
മറ്റൊരു ലോകംതന്നെ 
സൃഷ്ടിക്കു, മരിക്കാം ഞാന്‍. 


ഒറു മൈ - ബ്വെച്തംബ്6 201 ഡയ പ 
ടം, 


കലയും ശാസ്ത്രവും 


സുന്ദര്യബോധത്തിന്റെ ശരീരശാസ്ത്രം 


ജെയ്സണ്‍ 


ഫാസിസത്തിന്‌ ഒരേ ഒരു ശ്ര്രുവേയുള്ളൂ. അത്‌ ആധുനികശാ 
സ്ത്രമാണ്‌. ആശയവാദത്തിന്റെ ദാര്‍ശനികാടിത്തറയിലാണ്‌ ഫാസിസം നില 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. അതില്‍നിന്നാണ്‌ അത്‌ ഈര്‍ജ്ജം സംഭരിക്കുന്നതും. ദേശീ 
യത, രാഷ്ട്രം, രാഷ്ട്രഹിതം ഇവയെയെല്ലാം ഭാതികാടിത്തറയില്‍നിന്ന്‌ 
വേര്‍പെടുത്തുകയും അഭാതികതലത്തിലേക്ക്‌ ഉയര്‍ത്തുകയും ചെയ്തു 
കൊണ്ട്‌ അത്‌ സ്വയം അപ്രമാദിത്വം സ്ഥാപിച്ചെടുക്കുന്നു. ഭഭതികതയില്‍നിന്ന്‌ 
വേറിടുന്നതോടെ അത്‌ ഭാതികനിയമങ്ങളില്‍നിന്നും സ്വതന്ത്രമാകുന്നു; നിയ 
മങ്ങള്‍ക്കതീതമാകുന്നു. ചോദ്യംചെയ്യപ്പെടുക എന്ന അവസ്ഥയില്‍ നിന്ന്‌ 
മോചിതമാകുന്നു. വ്യക്തിസ്വാതന്ത്ര ൃത്തിലേയ്ക്കുള്ള കടന്നുകയറ്റമായി അത്‌ 
പ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്നു. അതോടെ, സ്വാതന്ത്ര്യദാഹികളായ കലാകാരന്മാരും ചിന്ത 
കരും ഫാസിസ്റ്റ്‌ വിരുദ്ധചേരിയില്‍ അണിനിരക്കുന്നു. 


അതിഭാതികമോ അതീന്ദ്രിയമോ അജ്ഞാതമോ ആയിരുന്ന പലതും 
ശാസ്ത്രീയാന്വേഷണത്തിന്റെ ഫലമായി ഭാതിക യാഥാര്‍ത്ഥ്യമായിത്തീര്‍ന്നി 
ട്ടുണ്ട്‌. ഏത്‌ പ്രതിഭാസത്തെയും തികച്ചും ഭാതികമായി ഗണിക്കുകയും 
അതിനു പിന്നിലുള്ള കാരണങ്ങള്‍ കണ്ടെത്തുകയുമാണ്‌ ശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
രീതി. ഫാസിസത്തിന്റെ രീതിയാകട്ടെ. നേരെ തിരിച്ചും. പള്ളിയുടെ പടിവാ 
തിലില്‍ ചെരുപ്പിനൊപ്പം അഴിച്ചുവെയ്ക്കേണ്ടതാണ്‌ ശാസ്ത്രബോധം എന്ന 
മതവിശ്വാസിയുടെ ധാരണയുടെയത്രതന്നെ പ്രബലമാണ്‌ കലയുടെ ശ്രീകോ 
വിലില്‍ ശാസ്ത്രത്തെ പ്രവേശിപ്പിച്ചുകൂടായെന്ന കലാകാരന്റെ വിശ്വാസവും. 
അങ്ങനെ ശാസ്ത്രവിരുദ്ധ ചേരിയില്‍ കലാകാരനും ഫാസിസ്റ്റും ഒന്നിച്ച 
ണിനിരക്കുന്നു. ശാസ്ത്രവിരുദ്ധ ബോധത്തിന്റെ പ്രചാരകരായി പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്ന കലാകാരന്മാരിലൂടെ ഫാസിസം അതിന്റെ ജനകീയാടിത്തറ വിപുല 
പ്പെടുത്തുന്നു. അതോടെ ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്തിനു പകരം അതീന്ദ്രിയജ്ഞാ 
നവും വെളിപാടും യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിന്റെ സിംഹാസനത്തില്‍ ഇരിപ്പുറപ്പിക്കു 
ന്നു. രാഷ്ട്രം ദൈവവും പൌരജീവിതം ആത്മീയാനുഭവവുമായിത്തീരുന്നു. 


എന്നാല്‍ മിക്ക കലാകാരന്മാരും ദൈവവിശ്വാസികളല്ല, മറിച്ച്‌ ദൈവ 
നിഷേധികള്‍ പോലുമാണ്‌. ദൈവനിഷേധികളായ ആത്മീയവാദികള്‍. തങ്ങ 
ളുടെ ആത്മീയതയ്ക്ക്‌ ദൈവവുമായോ മതവുമായോ യാതൊരുവിധത്തി 
ലുള്ള ബന്ധവുമില്ലെന്ന്‌ ഈ ആത്മീയ പുരോഹിതര്‍ ആണയിടാറുണ്ട്‌. അവ 
രുടെ ആത്മീയത കലയാണ്‌. കലയെ മാത്രം ഉച്ചചസിക്കുന്നവരാണവര്‍. അത്‌ 
ഒരു ആത്മീയാന്വേഷണമാണ്‌. ശാസ്ത്രത്തിന്‌ ചെന്നെത്താന്‍ കഴിയാത്ത 
മേഖലയിലാണ്‌ അവരുടെ ജ്ഞാനതൃഷ്ണ വിഹരിക്കുന്നത്‌ എന്നുമാത്രം. 
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ശാസ്ത്രം ഇന്ദ്രിയജ്ഞാനമാണെങ്കില്‍, കല, അതീന്ദ്രിയജ്ഞാനമാണ്‌. 
അവിടെ മനുഷ്യന്റെ മസ്തിഷ്ക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളായ യുക്തിയ്ക്കും 
ബുദ്ധിയ്ക്കും ഏറെയൊന്നും ചെയ്യാനില്ല. ഇവരെ തീര്‍ത്തും ശാസ്ത്രവി 
രോധികള്‍ എന്ന്‌ മുദ്രകുത്താന്‍ വയ്യ. ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്തെ ഒരു പരിധി 
വരെ ഇവര്‍ അംഗീകരിക്കാറുണ്ട്‌. പക്ഷെ ഇന്ദ്രിയമാര്‍ഗത്തിലൂടെ ശാസ്ത്രം 
നേടിയ അറിവ്‌ ഭാഗികമാണ്‌. കല പൂര്‍ണ്ണവും സമഗ്രവുമാകണമെങ്കില്‍ ഈ 
അതീന്ദ്രിയജ്ഞാനവും കൂടി ചേര്‍ത്തുവെയ്ക്കണമെന്നതാണ്‌ വാദം. 


കാര്യങ്ങളിങ്ങനെയൊക്കെയായിരിക്കെ കലാക്ഷേത്രത്തിലേയ്ക്ക്‌ 
ഒരു ശാസ്ര്രജ്ഞനെത്തിനോക്കുമ്പോള്‍ അതിനെ അതിസാഹസികമെന്നേ 
വിശേഷിപ്പിക്കാന്‍ പറ്റൂ. പ്രശസ്ത ന്യൂറോസയന്റിസ്റ്റായ വി.എസ്‌.രാമചന്ദ്ര 
നാണ്‌ ഈ സാഹസിക ധിക്കാരത്തിന്‌ മുതിരുന്നത്‌. കലയുടെ മേഖലയില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്ന ഭാതികനിയമങ്ങളാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ അന്വേഷണവിഷ 
യം. മറ്റൊരു വിധത്തില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, മനുഷ്യനില്‍ എങ്ങനെയാണ്‌ സന്ദ 
രൃബോധം ഉണ്ടാകുന്നത്‌? ഇതരജീവികളില്‍നിന്ന്‌ അതെങ്ങനെ വ്യത്യാസ 
പ്പെട്ടിരിക്കുന്നു? അതിനുള്ള കാരണമെന്ത്‌? ഇതാണ്‌ അദ്ദേഹം പരിഹരി 
യ്ക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന പ്രശ്നങ്ങള്‍. ഇതിനുത്തരം കണ്ടെത്തുന്നതിലൂടെ കലാ 
നിര്‍മ്മാണാസ്വാദനങ്ങളെ ഒരു ഭാതികസിദ്ധാന്താടിത്തറയിലേയ്ക്ക്‌ കൊണ്ടു 
വരാമെന്നും അദ്ദേഹം പ്രതീക്ഷിക്കുന്നു. 

ബ്രഹ്മാവ്‌ പ്രപഞ്ചത്തെയും അതിലെ മഞ്ഞുമൂടിയ ഗിരിനിരകളെയും 
നദികളെയും പൂക്കളെയും പക്ഷി വൃക്ഷലതാദികളെയും സൃഷ്ടിച്ചശേഷം 
ചിന്താഭാരത്തിലിരിക്കുന്നതുകണ്ട്‌ പത്നി സരസ്വതി കാരണമന്വേഷിച്ചു. മനോ 
ഹരമായ ഈ പ്രപഞ്ചം സൃഷ്ടിക്കുകയും അതില്‍ മനുഷ്യനെ സൃഷ്ടിച്ചധി 
വസിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തെങ്കിലും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ സൌന്ദര്യം ആസ്വദി 
യ്ക്കാന്‍ ഉയര്‍ന്ന ബുദ്ധിയും യുക്തിയുമുള്ള മനുഷ്യന്‌ കഴിയാത്തതായി 
രുന്നു ബ്രഹ്മാവിന്റെ ദുഃഖകാരണം. സൂന്ദര്യബോധമില്ലാത്ത മനുഷ്യനുമു 
'മ്പില്‍ (്രപഞ്ചസൌന്ദര്യം നിരര്‍ത്ഥകമായിപ്പോകുമല്ലൊ! ഏതായാലും 
“സൌന്ദര്യബോധം” എന്ന സിദ്ധി മനുഷ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിനു വരം നല്‍കി ബ്രഹ്മാ 
വിന്റെ കീറാമുട്ടി പ്രശ്നം സരസ്വതി പരിഹരിച്ചു. പുരാണത്തിലെ ഈ കഥ 
പറഞ്ഞുകൊണ്ടാണ്‌ “ടെല്‍-ടെയില്‍ ബ്രെയിന്‍” എന്ന പുസ്തകത്തിലെ 
“സൌന്ദര്യവും മസ്തിഷ്കവും” എന്ന പഠനം രാമചന്ദ്രന്‍ തുടങ്ങുന്നത്‌. ഈ 
കഥയിലോ സരസ്വതിയിലോ വിശ്വാസമൊന്നുമില്ലെങ്കില്‍പ്പോലും കലയെ 
ഒരു വരദാനമായിത്തന്നെ ഗണിയ്ക്കുന്നവരാണ്‌ കലാകാരന്മാരില്‍ ഭൂരിഭാ 
ഗവും. 

കലയെ നിര്‍വചിക്കാനുള്ള ശ്രമങ്ങള്‍ക്ക്‌ കുറവൊന്നുമില്ല. എങ്കിലും 
ഇന്നും അത്‌ അനിര്‍വചനമായിത്തന്നെ തുടരുന്നു. ഏതെങ്കിലും ഒന്നിനെ 
നിര്‍വചിക്കണമെങ്കില്‍ ആദ്യമായി അതിന്‌ ഒരു വസ്തുനിഷ്ഠതലമുണ്ടെന്ന്‌ 
അംഗീകരിക്കേണ്ടിവരും. പുര്‍ണ്ണമായും ആത്മനിഷ്ഠമായി ഗണിച്ചുകൊണ്ട്‌ 
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ഒന്നിനെ നിര്‍വചിക്കുക അസാധ്യമാണ്‌. കല മിക്കപ്പോഴും പൂര്‍ണ്ണമായും 
ആത്മനിഷ്ഠ പ്രവര്‍ത്തനമായാണ്‌ കണക്കാക്കപ്പെടുന്നത്‌. എങ്കില്‍പ്പിന്നെ 
എങ്ങനെയാണ്‌ ഒരു കലാസൃഷ്ടി ഒന്നിലധികം ആളുകളെ ആകര്‍ഷിക്കു 
ന്നത്‌? അല്ലെങ്കില്‍ ഒന്നിനെ “കലാസൃഷ്ടി” എന്ന ഗണത്തില്‍പ്പെടുത്തുന്ന 
തെന്താണ്‌? ഒന്നിനെ ആത്മീയാനുഭവമാക്കി മാറ്റുന്നതെന്തോ അതാണ്‌ കല 
എന്നാണ്‌ മറുപടി. ആത്മീയാനുഭവം യുക്ത്യതീതമായതിനാല്‍ ഇത്തരം 
ചോദ്യങ്ങള്‍ അസാധുവായിരിക്കുമല്ലോ. 

ഒരു ജീവി ഏതളവില്‍ നേടിയ ഏത്‌ സിദ്ധിയും പരിണാമഫലമാ 
ണെന്ന്‌ ആധുനികശാസ്ത്രം വാദിക്കുന്നു. ആ ശേഷി നേടാനുള്ള കാരണ 
മാകട്ടെ, നിലനില്‍പിനെയോ അതിജീവനത്തെയോ ബാധിക്കുന്ന പരിമിതിയെ 
മറികടക്കാനുമായിരിക്കും. സൌന്ദര്യാനുഭൂതിയോ കലാസ്വാദനമോ ഇന്ന്‌ ഒരു 
മനുഷ്യന്റെ അതിജീവനത്തിന്റെ അനിവാര്യ ഘടകമമല്ലെങ്കില്‍പ്പോലും പരി 
ണാമത്തിന്റെ ഒരു പടവുവരെ അത്‌ അതീജിവനത്തിന്‌ ഒഴിച്ചുകൂടാനാ 
വാത്തതായിരുന്നു. ഒരുപക്ഷെ അതിന്റെ ലക്ഷ്യം ആസ്വാദനമായിരുന്നിരി 
ക്കില്ല. ഡാര്‍വിന്‍ സന്ദരൃയബോധത്തെ കണക്കാക്കിയിരുന്നത്‌ ലൈംഗിക 
നിര്‍ദ്ധാരണത്തിന്‌ ജീവിവര്‍ഗ്ഗത്തെ പ്രേരിപ്പിക്കുന്ന ഘടകങ്ങളിലൊന്നായി 
ട്ടായിരുന്നു. 

മനുഷ്യനും ഇതരജീവികളും ഒരുപോലെ പങ്കുവെയ്ക്കുന്ന സന്ദ 
രൃയബോധത്തിന്റെ തലങ്ങളുടെ സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തലിനായി നിരവധി ഉദാഹര 
ണങ്ങള്‍ രാമചന്ദ്രന്‍ നിരത്തുന്നുണ്ട്‌. അതില്‍ പ്രധാനപ്പെട്ട ഒന്നാണ്‌ ആസ്ത്രേ 
ലിയയിലും ന്യൂഗിനിയയിലും കാണപ്പെടുന്ന ബോവര്‍ബേഡ്സുകളുടേത്‌. 
“അത്രയൊന്നും ആകര്‍ഷകമല്ലാത്ത ആ ആണ്‍കിളികള്‍ അതീവ ചാരുത 
യാര്‍ന്ന വള്ളിക്കുടിലുകള്‍ നിര്‍മ്മിച്ചാണ്‌ തങ്ങളുടെ ഇണകളെ ആകർഷി 
ക്കുന്നത്‌. വലിയ മനോഹരമായ കമാനങ്ങളും അലംകൃതമായ പ്രവേശന 
കവാടങ്ങളും ചിലതില്‍ മനോഹരമായി ഒരുക്കിയ പുല്‍ത്തകിടിയും വരെ 
കാണാന്‍ സാധിക്കും. വ്യത്യസ്ത നിറങ്ങളിലുള്ള ചെറു പഴങ്ങളാലും പുക്ക 
ളാലും അലങ്കരിച്ച അവയുടെ ഉദ്യാനങ്ങളില്‍ മുട്ടത്തോടുകള്‍കൊണ്ടോ 
ചെറു എല്ലിന്‍ കഷണങ്ങള്‍ക്കൊണ്ടോ ഉള്ള അലങ്കാരക്കുന്നുകളും 
കണ്ടെന്നു വരാം. അലങ്കാരത്തിന്റെ ഭാഗമായി ഒരുപക്ഷെ മിനുസമേറിയ 
ഉരുളന്‍ കല്ലുകളും പ്രദര്‍ശനവസ്തുവായേക്കാം. മനുഷ്യവാസമുള്ളിടത്താ 
ണെങ്കില്‍ സിഗരറ്റ്‌ ഫോയിലുകളും കുപ്പിച്ചില്ലുകളും വരെ അലങ്കാരവസ്തു 
വാകും.”” കുരുവിക്കൂട്‌ മനോഹരമാണ്‌, പക്ഷെ എല്ലാ കുരുവിക്കൂടുകളും 
ഒരുപോലെയാണ്‌ എന്ന പൊതുമൊഴിയും ബോവര്‍ബേഡ്സിന്റെ കാര്യ 
ത്തില്‍ സാധുവല്ല. ഓരോ കുടിലും ശ്രദ്ധേയമായ വൃത്യാസം പുലര്‍ത്തുന്നു 
എന്നു മാത്രമല്ല, വിശദാംശങ്ങളില്‍ വരെ അഭിനന്ദനാര്‍ഹമായ ചാതുര്യം 
പ്രകടമാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഒരു “പക്ഷി”യുടെ തലച്ചോറാണ്‌ അതിനു 
പിന്നില്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചതെന്ന കാര്യം മറച്ചുവെച്ച്‌ അവയിലൊന്നിനെ മാന്‍ഹാ 
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ട്ടന്‍ ആര്‍ട്ട്ഗാലറിയില്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചാല്‍ അത്‌ മുക്തകണ്ഠം പ്രശംസ ഏറ്റു 
വാങ്ങുമെന്ന്‌ രാമചന്ദ്രന്‍ അവകാശപ്പെടുന്നു. 


ആനസ്ധാദനതലത്തിന്റെ വികാസത്തില്‍ സ്വാധീനം ചെലുത്തിയിട്ടു 
ണ്ടെങ്കിലും സൌന്ദര്യബോധം ഒരു സാംസ്‌കാരികഫലമല്ല എന്ന്‌ തെളിയി 
ക്കുന്നതാണ്‌ അദ്ദേഹം അവതരിപ്പിക്കുന്ന ഉദാഹരണങ്ങള്‍. എന്നാല്‍ ഇതര 
ജീവികളില്‍ അത്‌ ലൈംഗികതയുടെ പരിധിക്കുള്ളിലൊതുക്കാമെങ്കിലും മനു 
ഷ്യനില്‍ അത്‌ മറ്റു ഘടകങ്ങളെയും ഉള്‍ച്ചേര്‍ത്തിരിക്കുന്നു എന്നദ്ദേഹം കരു 
തുന്നു. സൌന്ദര്യബോധം ഒരു പരിണാമഫലമാണെങ്കില്‍, അതുടലെടുക്കാന്‍ 
കാരണമെന്ത്‌? മസ്തിഷ്കത്തിലെ അതിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനമേഖലയേത്‌? അത്‌ 
എങ്ങനെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു? എന്നീ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്കുത്തരം തേടേണ്ടിവരും. 
അതിനാണദ്ദേഹം ശ്രമിക്കുന്നതും. 


ഒരു അവയവം ഉടലെടുത്തതിന്റെ ലക്ഷ്യവും ഇപ്പോഴത്തെ അതിന്റെ 
ഉപയോഗവും അത്‌ വികസിച്ച വഴിയും പലപ്പോഴും അമ്പരപ്പിക്കുന്നതായി 
രിക്കും; ഒരുപക്ഷെ, അവിശ്വസനീയവും. ഇതിനേറ്റവും യോജിച്ച ഉദാഹര 
ണമാണ്‌ ലാറിഞ്ജല്‍ നാഡി. തലച്ചോറിലേയ്ക്കുള്ള ശിരോനാഡികളില്‍ 
ഒന്നിന്റെ ശാഖയാണ്‌ ലാറിഞ്ജല്‍ നാഡി. റിച്ചാഡ്‌ ഡോക്കിന്‍സ്‌ പറയു 
ന്നത്‌ നോക്കുക. ““നിങ്ങളിതിനെ (ലാറിഞ്ജല്‍ നാഡിയെ) ആസൂത്രണം 
ചെയ്യപ്പെട്ട ഒരു വസ്തുവായി പരിഗണിക്കുകയാണെന്നിരിക്കട്ടെ. അങ്ങനെ 
യെങ്കില്‍ പുനരാഗമനം നടത്തുന്ന ലാറിഞ്ജല്‍ നാഡി ഏതൊരു 
ആസൂധരകനെ സംബന്ധിച്ചും വലിയൊരു അപമാനമായിരിക്കും. 
സുഷുമ്നാകാണ്ഡത്തില്‍ നിന്നല്ല മറിച്ച്‌ മസ്തിഷ്കകാണ്ഡത്തില്‍ നിന്ന്‌ 
നേരിട്ടാണിത്‌ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. ഒരു ശിരോനാഡിയുടെ പേര്‌ വാഗസ്‌ 
എന്നാണ്‌ (അലഞ്ഞു നടക്കുന്ന എന്നര്‍ത്ഥം). ഇതില്‍ രണ്ട്‌ ലാറിഞ്ജല്‍ 
നാഡികള്‍ ശ്വാസനാള ദ്വാരത്തിലേയ്ക്കാണ്‌ പോകുന്നത്‌. ഇതില്‍ ഒരെണ്ണം 
നേരിട്ട്‌ ശ്വാസനാളദ്വാരത്തിലേയ്ക്കു പോകുമ്പോള്‍ മറ്റേത്‌ അമ്പരപ്പിക്കു 
ന്നവിധം വളഞ്ഞുതിരിഞ്ഞാണ്‌ അവസാനം അവിടെ എത്തിച്ചേരുന്നത്‌. 
അതാദ്യം നേരെ നെഞ്ചിന്‍കൂടിനകത്തേയ്ക്ക്‌ കടന്നുചെല്ലുന്നു. ഹൃദയ 
ത്തില്‍നിന്നു പുറപ്പെടുന്ന ഒരു ധമനി ചുറ്റിവളയുന്നു. എന്നിട്ട്‌ വീണ്ടും കഴു 
ത്തിനടുത്തുള്ള നിര്‍ദ്ദിഷ്ട സ്ഥാനത്തേയ്ക്ക്‌ തിരികെ എത്തുന്നു. ഈ സഞ്ചാ 
രപഥം ആസൂത്രകന്റെ യുക്തിബോധത്തെ ചോദ്യംചെയ്യും. പക്ഷെ പരിണാ 
മചരിത്രം കണക്കിലെടുത്താല്‍ ലാറിഞ്ജല്‍ നാഡിയുടെ ഈ “അപഥസ 
ഞ്ചാരം” തീര്‍ത്തും പ്രതീക്ഷിക്കാവുന്ന ഒന്നാണ്‌. 


ഇത്‌ മനസ്സിലാക്കണമെങ്കില്‍ നമ്മുടെ മുന്‍ഗാമികള്‍ മത്സ്യമായിരുന്ന 
കാലത്തേയ്ക്കു നമുക്കു തിരിച്ചു സഞ്ചരിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. നമ്മുടെ നാലറക 
ളുള്ള ഹൃദയത്തില്‍നിന്ന്‌ വ്ൃതൃസ്തമായി മത്സ്യത്തിന്റെ ഹൃദയത്തിന്‌ രണ്ട 
റകളേയുള്ളു. വെന്‍ട്രല്‍ അയോര്‍ട്ട്‌ എന്നറിയപ്പെടുന്ന ഒരു വലിയ ധമനി 
യിലൂടെയാണ്‌ അത്‌ രക്തം മുമ്പോട്ട്‌ പമ്പ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. വെന്‍ട്രല്‍ അയോര്‍ട്ട്‌ 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംങര്‍ ൭ ക്‌ 


ശാഖകളായി പിരിഞ്ഞ്‌ ഇരുവശത്തുമുള്ള ആറ്‌ ചെകിളകളിലേക്കാണ്‌ 
പോകുന്നത്‌. ചെകിളകളിലൂടെ രക്തം കടന്നുപോകുന്നതോടുകൂടി അതില്‍ 
സമൃദ്ധമായ തോതില്‍ ഓക്സിജന്‍ കലരുന്നു. ചെകിളകള്‍ക്ക്‌ മുകളിലായി 
അത്‌ ആറുജോടി രക്തക്കുഴലുകളില്‍ക്കൂടി ശേഖരിക്കപ്പെട്ട മറ്റൊരു വലിയ 
രക്തക്കുഴലില്‍ എത്തുന്നു. ശരീരത്തെങ്ങും രക്തമെത്തിക്കുന്ന ഈ രക്ത 
ക്കുഴലിനെ ഡോര്‍സല്‍ അയോര്‍ട്ട (1൨൦581 ൧10൭) എന്നു വിളിക്കുന്നു. ആറ്‌ 
ജോടി ചെകിള ആര്‍ട്ടറികള്‍, നട്ടെല്ലികളുടെ ഖണ്ഡങ്ങളായി വിഭജിക്കപ്പെട്ട 
ശരീരഘടനയുടെ തെളിവാണ്‌. ഇതു കൂടുതല്‍ സ്പഷ്ടമായിട്ടുള്ളത്‌ മനു 
ഷ്യ്രൂണത്തിലാണ്‌. മനുഷ്യശ്രൂണത്തിലെ “ഫാഠറങ്കിയല്‍ ആര്‍ച്ചുകള്‍ നമ്മുടെ 
ആദിമ ചെകിളകളില്‍നിന്ന്‌ ഉരുത്തിരിഞ്ഞതാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാണ്‌. മത്സ്യ 
ത്തില്‍, ആറ്‌ ചെകിളകളില്‍ അവസാനത്തെ മുന്നിലേയ്ക്ക്‌ രക്തമെത്തിക്കാന്‍ 
വാഗസ്‌ നാഡിക്ക്‌ ശാഖകളുണ്ടെന്നതിനാല്‍ അവയ്ക്ക്‌ അതാതിടത്തെ 
ചെകിള ആള്‍ട്ടറികളുടെ പിറകിലൂടെ സഞ്ചരിക്കേണ്ടതായി വരുന്നു. എന്നാല്‍ 
ഇവിടെ “ആവര്‍ത്തന” (പുനരാഗമനം)ത്തിന്റെ (്പശ്നം ഉദിക്കുന്നില്ല. 
തങ്ങള്‍ക്ക്‌ എത്തിച്ചേരേണ്ട ലക്ഷ്യ അവയവങ്ങളിലേക്ക്‌ നേരെ ഏറ്റവും 
യുക്തിസഹമായ പാത തന്നെ തെരഞ്ഞെടുക്കുകയാണ്‌ അവ ചെയുന്നത്‌. 


പരിണാമത്തിനിടയില്‍ സസ്തനങ്ങളുടെ കഴുത്തു വലിഞ്ഞുനീളു 
കയും (മത്സ്യത്തിന്‌ കഴുത്തില്ല) ചെകിളകൾ അപ്രത്ൃയക്ഷമാകുകയും 
ചെയ്തു. ചെകിളകളില്‍ ചിലത്‌ തൈറോയിഡ്‌, പാരാ തൈറോയിഡ്‌ തുട 
ങ്ങിയ ഉപയോഗപ്രദമായ ഗ്രന്ഥികളാകുകയും മറ്റ്‌ ചില ഭാഗങ്ങള്‍ ഒത്തു 
കുടി ശ്വസനനാളദ്വാരമായും പരിണമിച്ചു. ശ്വസനനാളദ്വാരത്തിന്റെ ഭാഗമായ 
മറ്റ്‌ അനുബന്ധഭാഗങ്ങളിലേക്കുള്ള രക്തവിതരണവും നാഡിബന്ധങ്ങളും 
നിര്‍വഹിക്കുന്നത്‌ ഒരു കാലത്ത്‌ ക്രമപ്രകാരം ഓരോ ചെകിളകളിലേക്ക്‌ രക്തം 
വിതരണം ചെയ്യാന്‍ ഉപയോഗിച്ചിരുന്ന അതേ കുഴലുകളുടെയും നാഡിക 
ളുടെയും പരിണാമ സന്തതികളാണ്‌. സസ്തനങ്ങളുടെ മുന്‍ഗാമികള്‍ മത്സ്യ 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ കൂടുതല്‍ കുടുതല്‍ അകലുന്തോറും നാഡികളും രക്തക്കുഴ 
ലുകളും അങ്ങോട്ടുമിങ്ങോട്ടും കുഴഞ്ഞുമറിഞ്ഞ രീതിയില്‍ വലിയുകയും 
നീളുകയുമായിരുന്നു. അത്‌ ക്രമഭംഗത്തിന്റെ പുരപ്പറമ്പായി. ഈ വികലത 
കളുടെ ആകത്തുകയായി സംഭവിച്ച അപകടങ്ങളില്‍ ഏറ്റവും വലുതാണ്‌ 
ആവര്‍ത്തിത ലാറിഞ്ജല്‍ നാഡിയുടെ കാര്യത്തില്‍ സംഭവിച്ചത്‌. മനുഷ്യ 
നില്‍ അത്‌ നിരവധി ഇഞ്ചുകളാണ്‌ പാഴാക്കുന്നതെങ്കില്‍ ജിറാഫില്‍ അത്‌ 
തമാശയ്ക്കും അപ്പുറത്താണ്‌ - നിരവധി അടികളാണ്‌ അവിടെ അധികപ്പറ്റാ 
യിത്തീരുന്നത്‌.” 

ഡോക്കിന്‍സിനെ ഇത്രയും ദീര്‍ഘമായി ഉദ്ധരിച്ചത്‌ പരിണാമവഴി 
യിലെ അമ്പരപ്പിക്കുന്ന വൈചിത്ര്യം ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്നതിനാണ്‌. പരി 
ണാമ വഴിയെ മറ്റൊരു ഉദാഹരണത്തിലൂടെ അദ്ദേഹം കൂടുതല്‍ ലളിതമായി 
അവതരിപ്പിക്കാറുണ്ട്‌. 1990 ല്‍ വിക്ഷേപിക്കപ്പെട്ട്‌ ഹബിള്‍സ്‌ ടെലസ്കോപ്പിന്റെ 


വക കാകാഥി്‌ 
ടത്‌; 


ന്യൂനത അത്‌ ഭ്രമണപഥത്തില്‍ എത്തിയതിനുശേഷമാണ്‌ മനസ്സിലായത്‌. 
ഭൂമിയില്‍വെച്ച്‌ മിനുസപ്പെടുത്തുന്ന വേളയില്‍ കാലിബ്രേഷന്‍ ഉപകരണ 
ത്തിന്‌ പിഴവ്‌ കണ്ടെത്താതെ പോയതായിരുന്നു ഈ ന്യൂനതയ്ക്ക്‌ കാര 
ണം. പിന്നീട്‌ ബഹിരാകാശ സഞ്ചാരികളെ ടെലസ്‌കോപ്പിനടുത്തേയ്ക്കയച്ച്‌ 
ടെലസ്‌കോപ്പിന്‌ അക്ഷരാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഒരു കണ്ണടയിട്ട്‌ കാഴ്ചശക്തി ശരിയാ 
ക്കുകയാണ്‌. വീണ്ടും അതില്‍ പരിഷ്കാരങ്ങള്‍ വരുത്തി അതിന്റെ പ്രകടന 
.ക്ഷമത വര്‍ദ്ധിപ്പിച്ചു. പരിണാമത്തിലും സാധ്യമായ മാര്‍ഗ്ഗമിതാണ്‌. ലോപി 
ച്ചുപോകുകയോ, വികസിക്കുകയോ, പരിഷ്കരിക്കപ്പെടുകയോ ആണ്‌ പരി 
ണാമമത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗം. 


വ്യക്തികളുടെ കലാസ്വാദനശേഷിയില്‍ വ്ൃത്യാസമുണ്ടാകാമെ 
ങ്കിലും കല വസ്തുനിഷ്ഠമാണ്‌; ആത്മനിഷ്ഠമല്ല എന്ന അഭിപ്രായമാണ്‌ 
വി.എസ്‌.രാമചന്ദ്രനുള്ളത്‌. ഏതായാലും, കല മുഖ്യമായും സാന്ദര്‍ഭികമാണ്‌; 
ആസ്ധാദകന്റെ മനസ്സിലാണ്‌ കല എന്നു വാദിക്കുന്നവരുടെ പക്ഷത്തല്ല അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ നില്പ്‌. ആര്‍ട്ട്‌ ഗാലറിയില്‍ മൂത്രച്ചെരുവമെടുത്ത്‌ വെച്ച്‌ അതിനെ 
ഞാന്‍ കലയെന്നു വിളിക്കുന്നു; അതിനാല്‍ അത്‌ കലയാണെന്ന ആത്മനി 
ഷ്ഠവാദം കലയുടെ നേരെയുള്ള കൊഞ്ഞനംകുത്തലായി അദ്ദേഹം കരു 
തുന്നു. ഇവിടെ ആത്മനിഷ്ഠവാദികള്‍ ഉയര്‍ത്തുന്ന ഒരു പ്രധാന ചോദ്യം 
ഇതാണ്‌: കലാവസ്തുവിലാണ്‌ സൂന്ദര്യമെങ്കില്‍ എന്തുകൊണ്ടാണ്‌ എല്ലാ 
വര്‍ക്കും അത്‌ ആസ്വദിക്കാന്‍ കഴിയാത്തത്‌? ആസ്വാദനശേഷിയിലുള്ള 
വ്ൃത്യാസമാണ്‌ അതിനു കാരണമെങ്കില്‍ അത്‌ എങ്ങനെ സംഭവിക്കുന്നു? 


വി.എസ്‌.രാമചന്ദ്രനവതരിപ്പിക്കുന്ന സൌന്ദര്യബോഗധത്തിന്റെ ഒമ്പത്‌ 
ഭാതികനിയമങ്ങളില്‍ രണ്ടാമത്തേതായ “പിക്‌ ഷിഫ്റ്റ്‌ ഇഫക്ട്‌" ഈ ചോദ്യ 
ങ്ങള്‍ക്കുത്തരം തരാന്‍ പര്യാപ്തമാണെന്നു ഞാന്‍ വിചാരിക്കുന്നു; അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം അതല്ലെങ്കിലും. പ്രാചീന സ്ത്രീശില്പങ്ങളിലെ, ശാരീരി 
കാനുപാതങ്ങളെ അവഗണിക്കുന്ന തരത്തിലുള്ള ഒതുങ്ങിയ അരക്കെട്ടി 
നെയും അമിതഭാരമുള്ള മാറിടങ്ങളെയും സന്തുലിതാവസ്ഥ തെറ്റാവുന്ന തര 
ത്തിലുള്ള നില്പിനെയും മറ്റും വിശദീകരിക്കാനാണ്‌ അദ്ദേഹം ഈ നിയമം 
ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നത്‌. മാത്രമല്ല, അമൂര്‍ത്തമോ, അര്‍ദ്ധമൂര്‍ത്തമോ ആയ 
കലകളുടെ ആസ്വാദനത്തിനു പിന്നിലുള്ളതും ഈ നിയമമാണെന്നദ്ദേഹം 
വാദിക്കുന്നു. തെളിവായി അദ്ദേഹം നിരത്തുന്ന പരീക്ഷണഫലങ്ങളിലൊ 
ന്ന്‌, ജീവശാസ്ത്രത്തില്‍ നോബെല്‍ സമ്മാനിതനായ നിക്കോളാസ്‌ 
റ്റിന്‍ബെര്‍ജെന്‍ കടല്‍പ്പക്ഷികളില്‍ നടത്തിയ പഠനത്തെയാണ്‌. നീണ്ട മഞ്ഞ 
കൊക്കില്‍ ചുവന്ന പുള്ളിയുള്ള “ഗള്‍” എന്നയിനം കടല്‍പ്പക്ഷിയുടെ കുഞ്ഞ്‌ 
ഭക്ഷണത്തിനായി തന്റെ അമ്മയെ സമീപിച്ച്‌ അതിന്റെ കൊക്കിലുള്ള ചുവന്ന 
പുള്ളിയില്‍ കൊത്തുമ്പോള്‍ പാതിചവച്ച ഭക്ഷണം കുഞ്ഞിന്റെ പിളര്‍ന്ന 
വായിലേയ്ക്ക്‌ തള്ളപ്പക്ഷി ഇട്ടുകൊടുക്കുന്നതുകണ്ട റ്റിന്‍ബെര്‍ജന്റെ ഉള്ളി 
ലുയര്‍ന്ന സംശയം ഇതായിരുന്നു: എങ്ങനെയാണ്‌ കുഞ്ഞ്‌ തന്റെ അമ്മയെ 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംങബര്‍ ട്രം? 
ഹ്‌ 


തിരിച്ചറിയുന്നത്‌? എന്തുകൊണ്ട്‌ അത്‌ മറ്റ്‌ പക്ഷികളോട്‌ ഭക്ഷണം ആവ 
ശ്യപ്പെടുന്നില്ലു? 

തുടര്‍ന്നദ്ദേഹം നടത്തിയ പരീക്ഷണപഠനങ്ങളില്‍ അദ്ദേഹത്തിനു 
ബോധ്യമായി - കുഞ്ഞ്‌ തന്റെ അമ്മയെ തിരിച്ചറിയുന്നതല്ല, മറിച്ച്‌ നീണ്ടകാ 
ലത്തെ പരിണാമവഴികളിലെ ജ്ഞാനം അതിന്റെ തലച്ചോറില്‍ ഹാര്‍ഡ്വെയര്‍ 
ചെയ്തിരിക്കുന്നത്‌ നീണ്ട മഞ്ഞവസ്തുവിന്റെ അറ്റത്തെ ചുവന്ന പുള്ളി -- 
അമ്മ എന്നാണ്‌. ചുവന്ന പുള്ളികളുടെ എണ്ണം ക്രമേണ കൂട്ടിയാല്‍ കൂടു 
തല്‍ ചുവന്ന പുള്ളി - കൂടുതല്‍ നല്ലത്‌ എന്ന ഫോര്‍മുല ബ്രെയിനില്‍ രൂപ 
പ്പെടുമെന്നും മഞ്ഞ സ്റ്റിക്കിലെ ചുവന്ന പുള്ളികളുപയോഗിച്ചുകൊണ്ടുള്ള 
തുടര്‍പരീക്ഷണത്തിലൂടെ അദ്ദേഹത്തിനു ബോധ്യപ്പെട്ടു. 


പിക്‌ ഷിഫ്റ്റ്‌ ഇഫക്ടിനെ ഭാരതീയ രസസിദ്ധാന്തവുമായി ബന്ധി 
പ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ സാമാന്യകലയില്‍നിന്നും ഉദാത്തകലയിലേയ്ക്കുള്ള ആസ്വാ 
ദനശേഷിയുടെ വളര്‍ച്ച, പിക്‌ ഷിഫ്റ്റ്‌ ഇഫക്ടിന്റെ വികസിതരൂപമാണെന്ന്‌ 
രാമചന്ദ്രന്‍ സ്ഥാപിക്കുന്നു. ആസ്വാദനശേഷിയിലുള്ള വൈയക്തിക വ്ൃത്യാ 
സത്തെ വിശദീകരിക്കുന്നതിനും ഇത്‌ സഹായകമാണ്‌. 


ഒറ്റനോട്ടത്തില്‍ യുക്തിരഹിതമെന്ന്‌ തോന്നുന്ന പലതും ഒരു കലാ 
സൃഷ്ടിയില്‍ കാണാം. യുക്തിയെ പടിക്കു പുറത്തുനിറുത്തുന്നതിനുള്ള ഒരു 
(പധാന കാരണവും ഇതാണ്‌. എന്നാല്‍ യുക്തിരഹിതമായും ക്രമരഹിത 
മായും ചിതറിക്കിടക്കുന്ന ശകലങ്ങളെ കുട്ടിച്ചേര്‍ത്തുകൊണ്ടാണ്‌ ആസ്വാ 
ദനം സംഭവിക്കുന്നത്‌. ഇതിനു പിന്നിലുള്ള കാരണത്തെ അദ്ദേഹം “ലോ 
ഓഫ്‌ ഗ്രുപ്പിങ്‌” എന്നു വിളിക്കുന്നു. ക്രമരഹിതമായി ചിതറിക്കിടക്കുന്ന സമാ 
നതകളെ കൂട്ടിച്ചേര്‍ക്കാനുള്ള കഴിവ്‌ അതിജീവനത്തിന്‌ ഒഴിച്ചുകൂടാനാവാ 
ത്തതായിരുന്നു. മറ്റു ജീവികളെപ്പോലെ ഒരു കാലത്ത്‌ മനുഷ്യനും കുറ്റിക്കാ 
ട്ടിലോ ഇലകളുടെ മറപറ്റിയോ ഇരിക്കുന്ന ശത്രുവിനേയും ഇരയേയും തിരി 
ച്ചറിയുക എന്നതായിരുന്നു ഈ ശേഷിയുടെ പ്രാഥമിക ലക്ഷ്യം. മസ്തി 
ഷ്കത്തിലെ വിഷ്വല്‍ കോര്‍ട്ടെക്സിന്റെ വിവിധ ഭാഗങ്ങളുടെ പ്രവര്‍ത്ത 
നത്തെ വിശദീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം ഇത്‌ ഉറപ്പിച്ചെടുക്കുമ്പോള്‍ “വരി 
കള്‍ക്കിടയിലെ വായന 'യുടെ അര്‍ത്ഥം നമുക്കു സുവ്യക്തമാകും. മാത്രവു 
മല്ല, ധ്വനിസിദ്ധാന്തത്തെ ജീവശാസ്ത്രത്തിന്റെ അടിത്തറയിലതുറപ്പിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. 

ചുരുക്കത്തില്‍, സാങ്കേതികമായി അതീവവ്യത്യാസം പുലര്‍ത്തു 
മ്പോഴും അതിനിടയില്‍ കിടക്കുന്ന കലാനിര്‍മ്മാണത്തിന്റെയും ആസ്വാദ 
നത്തിന്റെയും സാര്‍വ്വര്രിക നിയമങ്ങളെ കണ്ടെത്തുകയും കലയെ, അതി 
പ്പോള്‍ നില്‍ക്കുന്ന അതിഭാതികതലത്തില്‍നിന്നും പിടിച്ചിറക്കി ഭാതികാടി 
ത്തറയിലുറപ്പിച്ചു നിര്‍ത്തുകയുമാണ്‌ ഈ പഠനത്തിലൂടെ രാമചന്ദ്രന്‍ ചെയ്തി 
രിക്കുന്നതെന്നു പറയാം. ഒമ്പതുനിയമങ്ങളെയും അതിനു കാരണമാകുന്ന 
മസ്തിഷ്ക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെയും പരീക്ഷണങ്ങളുടെയും ഉദാഹരണങ്ങളു 


റ പി ച്വാക്ാഥിഷ്‌ 
ട്‌ 


ടെയും സഹായത്തോടെ (സാധാരണ ശാസ്ത്രലേഖകരില്‍നിന്നും വ്യത്യ 
സ്തമായി) അതീവരസകരമായി അദ്ദേഹം വിവരിക്കുന്നു. അത്‌ വിവരിക്കു 
ന്നതിന്‌ മറ്റൊരു ലേഖനംതന്നെ വേണ്ടിവരും. ഒന്നുരണ്ടെണ്ണം എടുത്തുപറ 
ഞ്ഞെന്നുമാത്രം. കലാപീഠത്തില്‍ വിരാജിക്കുന്ന ചിലരെ രാമചന്ദ്രന്റെ ഈ 
പഠനം വേദനിപ്പിച്ചേക്കാം. ശാസ്ത്രത്തിന്റെ “വരണ്ടനിയമ”ങ്ങളുമായി വര്‍ണ്ണാ 
ഭമായ കലയുടെ മണ്ഡലത്തില്‍ പ്രവേശിക്കുന്നതിനെ അപലപിച്ചു എന്നും 
വരാം.. 

എന്നാല്‍ ഇത്‌ ഏതെങ്കിലും തരത്തില്‍ കലയുടെ മഹിമയേയോ 
കലാകാരന്റെ മഹത്വത്തെയോ ഇടിച്ചുതാഴ്ത്തുന്നില്ല. പരിണാമത്തിലൂടെ മനു 
ഷ്യന്‍ നേടിയ ശേഷിയെ ആത്മീയവും അതിഭാതികവുമായ ശക്തിയുടെ 
ശക്തിയില്‍നിന്ന്‌ മോചിപ്പിച്ചു കൊണ്ട്‌ അവന്റെ സര്‍ഗ്ഗശേഷിയില്‍ വിശ്വാസം 
അര്‍പ്പിക്കുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. ഇക്കഴിഞ്ഞ ഏതാനും ദശകങ്ങള്‍ “ന്യൂറോ 
സയന്‍സ്‌” എന്ന ശാസ്ത്രശാഖയുടെ വളര്‍ച്ചയുടെ കാലമായിരുന്നു. ഇതി 
നോടകംതന്നെ അത്‌, മാനസിക പ്രതിഭാസങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നിലവിലുണ്ടായി 
രുന്ന പ്രബലധാരണകള്‍ പലതിനെയും തിരുത്തിക്കുറിച്ചുകഴിഞ്ഞു. എങ്കിലും 
പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ ഉയര്‍ന്ന രൂപമാണ്‌ (നമുക്കറിയാവുന്നതില്‍വെച്ച്‌) മനുഷ്യ 
മസ്തിഷ്കമെന്നും അതിന്റെ ഉയര്‍ന്ന പ്രവര്‍ത്തനമാണ്‌ മനുഷ്യന്റെ സര്‍ഗ്ഗാ 
ത്മകത എന്നും അംഗീകരിക്കുന്നതിന്‌ അത്‌ മടിയേതും കാണിച്ചിട്ടില്ല. 

പരിണാമത്തിന്റെ പാതയില്‍ അതിജീവനാവശ്യത്തിനായി മസ്തി 
ഷ്കത്തില്‍ ഹാര്‍ഡ്‌വെയര്‍ ചെയ്യപ്പെട്ട തത്വങ്ങളാണ്‌ ബോധപൂര്‍വ്വമോ 
അബോധപരമായോ ഒരു കലാകാരന്‍ എടുത്തുപയോഗിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ തിരി 
ച്ചറിയുന്നതിലൂടെ, ശാസ്ത്രവിരോധിയായി തുടരുക അഥവാ 
ആത്മീയവാദിയോ മിസ്റ്റിക്കോ ആയിരിക്കുക എന്ന ബാധ്യതയില്‍ നിന്ന്‌ 
കലാകാരന്‍ സ്വതന്ത്രനാവും എന്ന്‌ പ്രതീക്ഷിക്കാം. കുറഞ്ഞപക്ഷം കലയെ 
അതിന്റെ ആത്മീയ നാട്യങ്ങളില്‍ നിന്നെങ്കിലും മോചിപ്പിക്കാം. 


ജത്ത്ാനയ്യേഗം 
(നോവല്‍) 
മനോജ്‌ 


കാലത്തെ പുത്തന്‍ ജീവിതാവബോധത്തോടെ 


കണ്ടെത്തുകയാണ്‌ ഒനോജ്‌ ഈ നോവലിലുടെ. 

ഇജഡകാലവും ജൈവകാലവുമായി 

പ കാലം വേര്‍തിരിക്കഷെടുകയാണ്‌. 
14511 റ്വദവ1ള്‍ ചരിത്രത്തില്‍ കാല്പാടുകളെ നിക്ഷേപിക്കാനുള്ള 
-.130/- മാര്‍ഗമാണ്‌ ജ്ഞാനയോഗം തെളിയിക്കുന്നത്‌. 


ഖ്ലുമൈ - ന്വെപ്തംബ്ര്‍ നക 
ടട 


എം.എന്‍.റോയിയുടെ ലേഖനങ്ങള്‍ 


ഖെൌയദ്ധഭയതികവാദം 


ബുദ്ധന്റെ യാവ്൮നകാലത്ത്‌ ഉത്തരഭാരതത്തിലെ വലിയ വിദ്യാമ 
ണ്ഡപങ്ങളും വിശാലമായ വനാന്തരങ്ങളും വേദങ്ങളുടെ ദൈവികമായ 
ഉല്‍പത്തിയെയും (്രാഹ്മണരുടെ ആധികാരികതയെയും നിഷേധിക്കുന്ന 
വാദപ്രതിവാദങ്ങളാലും അജേഞയവാദം, നിരീശ്വരവാദം, ഭാതികവാദം 
എന്നിവയുടെ ഉദ്ബോധനങ്ങളാലും മുഖരിതമായിരുന്നു. വാസ്തവത്തില്‍ 
ഇന്ത്യ വളരെ ഉയര്‍ന്ന നിലവാരത്തിലുള്ള ഭാതികവും ധാര്‍മ്മികവുമായ 
സംസ്‌കാരത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നത്‌ പല നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ നീണ്ടുനിന്ന ബദ്ധ 
കാലഘട്ടത്തിലായിരുന്നു. 


പ്രാചീനഭാരതത്തിലെ പ്രകൃതിവാദപരവും യുക്തിവാദപരവും സന്ദേ 
ഹവാദപരവും അജേഞയവാദപരവും ഭാതികവാദപരവും ആയ ചിന്തയുടെ 
വികാസത്തിന്റെ നീണ്ട പ്രര്രിയ പരമകാഷ്ഠയില്‍ എത്തിയത്‌ ചാര്‍വാക 
ദര്‍ശനത്തിലായിരുന്നു. അതിനെ ഗ്രീക്ക്‌ എപ്പിക്യൂറിയനിസവുമായി താരത 
മ്യപ്പെടുത്താം. പ്രാചീനഭാരതത്തിലെ ബരദ്ധികസംസ്‌കാരത്തിന്റെ ക്രിയാ 
ത്മകഫലമായി അതിനെ വിലയിരുത്താം. ആദ്യകാല ബൌദ്ധസാഹിത്യത്തില്‍ 
പരാമര്‍ശിച്ചിട്ടുള്ള പരിധ്രാജകരില്‍ പ്രമുഖന്‍ ഒരു ബൃഹസ്പതി”* ആയിരു 
ന്നു. ഇന്ത്യന്‍ എപ്പിക്യുറിയനിസമായ ചാര്‍വാക ദര്‍ശനത്തിന്റെ സ്ഥാപക 
നായിരുന്നു അദ്ദേഹം. അക്കാലത്തെ ബൌദ്ധ-പ്രാഹ്മണ കൃതികളില്‍ ബാര്‍ഹ 
സ്പത്യസൂയ്രങ്ങള്‍ നിരന്തരം പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, ബുദ്ധമ 
തത്തിന്റെ പതനത്തെ അതിജീവിച്ചത്‌ ആ സൂത്രങ്ങളുടെ ചില ഭാഗങ്ങള്‍ 
മാത്രമാണ്‌. ആ സൂത്രങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ബൃഹസ്പതി, “സുഖജീവിതത്തിനുത 
കുന്ന ഉപായമെന്ന നിലയില്‍ വേദങ്ങളുടെ പ്രാമാണ്യത്തെ അംഗീകരിക്കുന്ന 
ബുദ്ധിയും പൌരുഷവുമില്ലാത്തവര്‍” എന്ന്‌ ബ്രാഹ്മണരെ അധിക്ഷേപിക്കു 
ന്നുണ്ട്‌ എന്നു മനസ്സിലാക്കാം. 

ദൈവികമായി വെളിപ്പെടുത്തപ്പെട്ട സത്യമാണ്‌ വേദങ്ങള്‍ എന്ന 
ആശയത്തെ ചാര്‍വാകന്‍മാര്‍ പരിഹസിച്ചു; ഇന്ദ്രിയങ്ങളിലൂടെയല്ലാതെ 
സത്യത്തെ അറിയാനാവില്ല എന്ന്‌ അവര്‍ കരുതി. ആയതിനാല്‍ ആത്മാവ്‌ 
എന്ന ആശയം മിഥ്യയാണ്‌. അങ്ങനെ ചാര്‍വാകന്‍മാര്‍ ആധുനിക ദാര്‍ശ 
നിക ചിന്തയായ കലര്‍പ്പറ്റ ആനുഭവികവാദ ൮1൩ സ്ഥലത്തെ 
മുന്‍കൂട്ടി കണ്ടു. യുക്തിയെപ്പോലും വിശ്വസിക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ അവര്‍ കരുതി. 
കാരണം, ഓരോ അനുമാനവും അതിന്റെ സാധുതയ്ക്ക്‌ കൃത്യമായ നിരീ 
ക്ഷണത്തെയും ശരിയായ യുക്തിവിചാരത്തെയും മാത്രമല്ല ആശ്രയിച്ചിരി 


വക ്ാകാഥില്‌ 
ടം 


ക്കുന്നത്‌; ഭൂതകാലത്തെപ്പോലെ ഭാവിയും പെരുമാറും എന്ന സങ്കല്പ 
ത്തെയും കൂടിയാണ്‌. അതിനാകട്ടെ, യാതൊരു ഉറപ്പുമില്ല. ഹ്യൂമിന്‌ രണ്ടാ 
യിരത്തില്‍പ്പരം വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കുമുമ്പ്‌ ആധുനിക അജേഞയവാദത്തെ 
മുന്‍കൂട്ടി കാണലായിരുന്നു അത്‌. എന്നാല്‍, ചാര്‍വാകന്‍മാര്‍ വെറും ശൂന്യ 
വാദികളോ അജേഞയവാദികളോ സന്ദേഹവാദികളോ ആയിരുന്നില്ല. ക്രിയാ 
ത്മകമായ ദാര്‍ശനികചിന്തയുടെ ഒരു വിശദമായ സ്മ്്രദായത്തെത്തന്നെ 
അവര്‍ വികിപ്പികുമുകത്യുത്തായ, 
എല്ലാ പ്രതിഭാസങ്ങളും പ്രകൃത്യാനുസൃതമാണ്‌. പ്രകൃത്യാതീത 

ശക്തികളുടെ ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള ഇടപെടല്‍ അനുഭവത്തിലോ ചരി 
ത്രത്തിലോ നാം കാണുന്നില്ല. ദ്രവ്യമാണ്‌ ഒരേയൊരു യാഥാര്‍ത്ഥ്യം; ചിന്തി 
ക്കുന്ന ദ്രവ്യമാണ്‌ മനസ്സ്‌. ലോകത്തെ മനസ്സിലാക്കുന്നതിനും വിശദീകരി 
ക്കുന്നതിനും ഒരു സ്രഷ്ടാവിനെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പം ഉപയോഗശുന്യമാ 
ണ്‌. അറിവിന്റെ വളര്‍ച്ച വിശ്വാസത്തെ തകര്‍ക്കുമ്പോള്‍, മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ മതം 
ഒരു ശീലമായതിനാല്‍, നഷ്ടബോധവും അസുഖകരമായ ശൂന്യതയും അനു 
ഭവപ്പെടുന്നു. അതിനാല്‍ അവര്‍ മതം ആവശ്യമാണെന്നു വിചാരിക്കുന്നു. 
ധാര്‍മ്മികത പ്രകൃത്യാനുസ്ൃതമാണ്‌; അതൊരു സമുഹസൃഷ്ടിയും സൌക 
രൃവുമാണ്‌; അല്ലാതെ ദൈവകലപനയല്ല. സഹജവാസനകളെയും വികാര 
ങ്ങളെയും. നിയന്ത്രിക്കേണ്ട ആവശ്യമൊന്നുമില്ല; അവ പ്രകൃതിയുടെ കല്പ 
നകളാണ്‌. ജീവിതത്തിന്റെ ഉദ്ദേശ്യം ജീവിക്കുക എന്നതാണ്‌; സന്തോഷമാണ്‌ 
ഏക ജ്ഞാനം.” 

ഇന്ത്യന്‍ചിന്തയുടെ മുന്‍കാലചരിത്രത്തിലെ ക്രിയാത്മകഘടകങ്ങ 
ളുടെയെല്ലാം സംയുക്തഫലമെന്ന നിലയില്‍ ബുദ്ധമതം പ്രാഹ്മണ യാഥാ 
സ്തിതികത്വത്തിന്റെ ജീര്‍ണ്ണിച്ച എടുപ്പിന്റെ അടിത്തറയെത്തന്നെ ഉലയ്ക്കു 
കയുണ്ടായി. അത്‌ വേദങ്ങളുടെ ആധികാരികതയെ ചോദ്യംചെയ്തു; 
വൈദിക പ്രകൃത്യാരാധനാമതത്തിന്റെ യാഗങ്ങളെയും യജ്ഞങ്ങളെയും 
ഉഈര്‍ജ്ജസ്വലതയോടെ നിന്ദിച്ചു; അത്‌ അമൂര്‍ത്തമായ ആദികാരണത്തിന്റെ 
(ഉപനിഷത്തുകളിലെ ബ്രഹ്മം) അസ്തിത്വത്തെപ്പോലും നിഷേധിച്ചു; അതു 
പോലെ ആത്മാവിനെക്കുറിച്ചുള്ള സിദ്ധാന്തത്തെയും തിരസ്കരിച്ചു. 
അങ്ങനെ, ചരിത്രത്തില്‍ ആദ്യമായി ഇന്ത്യയില്‍ യഥാര്‍ത്ഥ ദാര്‍ശനികചിന്ത 
യുടെ ഒരു സ്ര്രദായം വികസിക്കാന്‍ ആരംഭിച്ചു. അതിന്റെ ആരംഭബിന്ദു 
ന്യായ-വൈശേഷിക ദര്‍ശനത്തിന്റെ അണുവാദവും സാംഖ്യദര്‍ശനത്തില 
ടങ്ങിയ പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള യുക്തിവാദപരവും യാന്ത്രികവാദപരവുമായ 
സങ്കല്പവുമായിരുന്നു. 

മാത്രമല്ല, വൈശേഷികരുടെയും സാംഖ്യരുടെയും ഭാതികവാദ 
ദര്‍ശനപദ്ധതികളുടെ രൂപീകരണത്തിനു മുമ്പുണ്ടായിരുന്ന ആശയരംഗത്തെ 
ആദ്യകാല കലാപകാരികളുടെ സന്ദേഹവാദപരമായ വീക്ഷണങ്ങളെ ബരദ്ധ 
ദാര്‍ശനികര്‍ -- പ്രത്യകിച്ചും സര്‍വാസ്തിവാദികളും ശുന്യവാദികളും - ഏറ്റെ 


ഒ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംങബ്ര്‍ ക്ട 


ടുക്കുകയുണ്ടായി. എന്നാല്‍, “ശൂന്യവാദം" എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന ബൌദ്ധ 
സിദ്ധാന്തത്തെ പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള വൈരുദ്ധ്യാത്മക വീക്ഷണത്തില്‍ - 
അണുക്കളുടെ സംയോജനവും വിയോജനവും മുലം പഴയവ നശിക്കുകയും 
പുതിയവ ഉണ്ടാവുകയും ചെയ്യുന്ന നിരന്തരമായ ഒരു പ്രക്രിയ അനിവാര്യ 
മായും അടങ്ങിയിരിക്കുന്ന വസ്തുക്കളിലെ നിരന്തരമായ മാറ്റത്തെക്കുറി 
ച്ചുള്ള വീക്ഷണം - നേരിട്ടു കണ്ടെത്താനാവും. പ്രകൃതിയെക്കുറിച്ചുള്ള ചല 
നാത്മകമായ ഈ വീക്ഷണം ആവിഷ്ക്കരിച്ചത്‌ വൈശേഷികദര്‍ശനമായി 
രുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ കപിലന്‍ അതിനെ വികസിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. അനാവശ്യ 
മായ അതിഭാതികവാദപരമായ വ്യതിചലനം ഉണ്ടായിരുന്നെങ്കിലും അദ്ദേഹം 
മൌലികമായി ഒരു ഭാതികവാദിയായിരുന്നു. 


പഴയകാലത്തെ ശുന്യവാദികള്‍ ചെയ്തിരുന്നതുപോലെ, എന്തായാ 
ലും, ബൌദ്ധ “ശുന്യവാദികള്‍”” എല്ലാറ്റിനെയും അസ്തിത്വമില്ലായ്മയി 
ലേയ്ക്കു ചുരുക്കിയില്ല. ബൌദ്ധന്‍മാര്‍ എല്ലാറ്റിനെയും നിരന്തര പ്രവാഹ 
ത്തിന്റെ ഒരു അനന്ത്രപ്രകിയയായി കണ്ടു. ശാശ്വതവും അപരളിവര്‍ത്തനീ 
യവും കേവലവുമായ ഒരു അസ്തിത്വത്തെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പത്തെ അവര്‍ 
വെല്ലുവിളിച്ചു. വേദങ്ങളില്‍ വെളിപ്പെട്ട കേവലസത്യം എന്ന തത്ത്വത്തിന്റെ 
നിരാകരണമായിരുന്നു അവരുടെ ചലനാത്മകവീക്ഷണത്തിന്റെ താര്‍ക്കിക 
ഫലം. ആശയവാദികളായ വിജ്ഞാനവാദികളുടേതടക്കം ബാദ്ധദര്‍ശന 
ത്തിന്റെ മുന്നുസരണികളും ഓരോ അസ്തിത്വവും ക്ഷണികമാണ്‌, ശാശ്വത 
മായ പ്രവാഹാവസ്ഥയിലാണ്‌ എന്നു പഠിപ്പിച്ചു. വേദാന്തമെന്ന യാഥാസ്ഥി 
തിക ഹൈന്ദവതത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനസങ്കല്പത്തെ അവരുടെ 
സിദ്ധാന്തം ഖണ്ഡിച്ചു. 


ഭാതികവാദപരവും അര്‍ദ്ധഭാതികവാദപരവുമായ്‌ വൈശേഷിക 
സാംഖ്യദര്‍ശനങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ബുദ്ധന്‍ ആത്മീയവും ഭാതിക 
വുമായ സത്തകള്‍ തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തെ തിരിച്ചിട്ടു. ക്രമത്തിന്റെ ഈ തിരി 
ച്ചിടലിന്റെ ഫലമെന്ന നിലയില്‍ അവയുടെ ആപേക്ഷികമൂുല്യവും 
പുനര്‍നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെട്ടു. (പ്രകൃതിനിയമങ്ങളാല്‍ ഭരിക്കപ്പെടുന്ന മനുഷ്യസ 
ത്തയുടെതന്നെ ഉപോല്‍പ്പന്നമാണ്‌ ആത്മാവ്‌ എന്ന്‌ ബുദ്ധന്‍ കരുതി. അങ്ങ 
ന, “ആത്മീയ” സത്തയില്‍നിന്നു വ്യതിരിക്തവും വിപരീതവുമാക്കപ്പെട്ട്‌ 
അതിന്‌ ഭാതികസത്ത എന്നു മാത്രമേ അര്‍ത്ഥമാക്കാനാവു. വ്യക്തിബോധ 
ത്തെക്കുറിച്ചുളള ബൌദ്ധസങ്കല്പം “അഹം” നിലനില്‍ക്കുന്നുണ്ടെന്നോ 
ഏതെങ്കിലും തരത്തില്‍ അതൊരു യാഥാര്‍ത്ഥൃമാണെന്നോ വിവക്ഷിക്കു 
ന്നില്ല. ബൌദ്ധദര്‍ശനരപ്രകാരം യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌ സംസ്കാ 
രങ്ങളാണ്‌ - കര്‍മ്മങ്ങളും ആ കര്‍മ്മപ്രവാഹത്തില്‍ മനുഷ്യനു ലഭിക്കുന്ന 
മുദ്രകളും. സംസ്കാരങ്ങളാകട്ടെ, കാരണപരമ്പരയായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
ആത്മാവ്‌ മനുഷ്യന്റെ ജീവിതകര്‍മ്മങ്ങളെ പ്രചോദിപ്പിക്കുന്നില്ല; മറിച്ച്‌, ജൈവ 
കര്‍മ്മങ്ങളാല്‍ സഞ്ചയിച്ച മുദ്രകളുടെ ആകെത്തുകയാണ്‌ പ്രചോദിപ്പിക്കു 
ന്നത്‌. 


7 ലാക്ാഥിഷ്‌ 
ട്‌ 


നൈതികവും ആശയവാദപരവുമായ പദങ്ങളാല്‍ പൊതിഞ്ഞതെ 
ങ്കിലും ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ ഭതികവാദസത്ത ബ്രാഹ്മണ എതിരാളികളുടെ 
കടുത്ത ആക്രമണത്തിനു മുമ്പില്‍ ഉയര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്നുണ്ട്‌. ഉദാഹരണ 
ത്തിന്‌, ശങ്കരാചാര്യര്‍ ക്ഷോഭത്തോടെ പറയുന്നതു നോക്കുക: “അങ്ങനെ, 
ബോധമുള്ള അസംഖ്യം വ്യക്തികളെ, ആത്മാക്കളെ ഉത്പാദിപ്പിക്കാന്‍ കഴി 
വുള്ള അന്ധമായ കര്‍മ്മം ശാശ്ചതമാകുന്നു!”. ആത്മാവിന്റെ മുല്യമില്ലായ്മ, 
.ബോധത്തിന്റെ ആത്മീയ പ്രകൃതത്തെ നിരാകരിക്കല്‍, ഭതികസത്തയുടെ 
പ്രാഥമ്യം എന്നിവയെ വിവക്ഷിക്കുന്ന ബോധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ശരിയായ 
ഒരു വിലയിരുത്തല്‍, “പ്രപഞ്ചാത്മാവ്‌” എന്ന നിലയില്‍ മാത്രം ദാര്‍ശനിക 
മായി സങ്കല്പിക്കാനാകുന്ന ദൈവത്തിലുള്ള വിശ്വാസത്തെ ഉപേക്ഷിക്കു 
ന്നതിലേയ്ക്കു ബുദ്ധനെ നയിച്ചു. ജീവിതമെന്ന പ്രശ്‌നത്തിന്റെ പരിഹാര 
ത്തിന്‌ ദൈവത്തിലുള്ള വിശ്വാസം പ്രയോജനരഹിതമാണെന്ന്‌ ബുദ്ധന്‍ 
കണ്ടു. പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ആത്മീയകാരണം എന്ന നിലയില്‍ ദൈവത്തിന്റെ 
അസ്തിത്വത്തെ മനുഷ്യബോധത്തിന്റെ ഭാതികാതീതത്വം എന്ന സങ്കല്പ 
ത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ മാത്രമേ സ്ഥാപിക്കാനാവു എന്നതിനാല്‍ ആത്മാ 
വിനെക്കുറിച്ചുള്ള സിദ്ധാന്തത്തിന്‍റെ നിരാകരണം അനിവാര്യമായും ദൈവ 
ത്തിന്റെ നിരാകരണത്തിലേയ്ക്കു നയിക്കുന്നു. ആത്മാവിനെക്കുറിച്ചുള്ള 
സിദ്ധാന്തത്തിലൂടെയല്ലാതെ ദൈവത്തിലെത്താനാവില്ല. 


ബൌഈദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ യഥാതഥസരണി ഒരു വസ്തുവിന്റെ 
അസ്തിത്വത്തെ അതിന്റെ കാര്യകാരണ ബന്ധത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ 
നിര്‍വ്വചിക്കുന്നു. സാരാംശത്തില്‍ ഭാതികവാദപരമായ ഈ സിദ്ധാന്തപ്രകാരം 
ഒരു അമൂര്‍ത്ത തത്ത്വത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ തെളിയിക്കാ നാവില്ല. 
യഥാതഥസരണിയില്‍ നിന്നാണ്‌ ശുന്യവാദസരണി രൂപംകൊണ്ടത്‌. എല്ലാം 
നിരന്തരം നശിപ്പിക്കപ്പെടുന്നതിനാല്‍ ശൂന്യതയാണ്‌ - അസ്തിത്ചമില്ലായ്മ 
യാണ്‌ -- എല്ലാറ്റിന്റെയും കാരണം എന്നവര്‍ കരുതി. ശങ്കരാചാര്യരുടെ അഭി 
പ്രായത്തില്‍ അവര്‍ താഴെ പറയുന്ന സിദ്ധാന്തമാണ്‌ ഉദ്ബോധിപ്പിച്ചത്‌: “മാറ്റ 
മില്ലാതെ നിലനില്‍ക്കുന്നിടത്തോളം ഒന്നിനും ഒരു കാരണമായി മാറാന്‍ കഴി 
യില്ല. കാരണമാകണമെങ്കില്‍ അതു നാശത്തിനു വിധേയമാകേണ്ടതുണ്ട്‌. 
അങ്ങനെ അഭാവത്തില്‍ നിന്നു മാത്രമേ ഭാവം ഉണ്ടാവു.” ബൌദ്ധസൂത്രം 
തന്നെ പറയുന്നതു നോക്കുക: “ഇതുകൊണ്ട്‌ അഭാവത്താല്‍ ഭാവം ഉല്‍പ 
ന്നമാകുന്നു.”” ചെടി മുളയ്ക്കണമെങ്കില്‍ വിത്ത്‌ ഇല്ലാതാകണം, അതായത്‌ 
വിത്തെന്ന നിലയിലുള്ള അസ്തിത്വം ഇല്ലാതാകണം. അങ്ങനെ പ്രപഞ്ചം 
സ്വയം ഉദ്ഭവിച്ച ചലനാത്മക പ്രക്രിയയായി വീക്ഷിക്കപ്പെടുന്നു. യഥാ 
തഥവാദികളുടെയും ശൂന്യവാദികളുടെയും പൊതുവായ ഭാതികവാദസ 
ത്തയെ പാണ്ഡിത്യപരമായ വിതണ്ഡവാദത്തില്‍ നിന്ന്‌ മുക്തമാക്കുകയാ 
ണെങ്കില്‍ അവര്‍ തമ്മില്‍ വ്ൃത്യാസമൊന്നുമില്ല. 


ബദ്ധ ഭാതികവാദം വൈശേഷിക അണുവാദത്തില്‍ അധിഷ്ഠി 
തമായിരുന്നു. താഴെ പറയുന്ന മട്ടില്‍ അതിനെ സംഗ്രഹിക്കാം: അസ്തിത്വ 
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ത്തിന്റെ രണ്ടു സഞ്ചയങ്ങളാണുള്ളത്‌ - ബാഹ്യവും (ഭാതികം) ആന്തരി 
കവും (മാനസികം). എന്നാല്‍ മനസ്സിന്റെ അടിസ്ഥാനം അണുക്കളുടെ 
സംയോജനമാണ്‌. ഭൂതങ്ങളും (1:1൩ബ്ട) ഭാതികഘടകങ്ങളും 
(01ണണ്ല്ട) കൂടിച്ചേര്‍ന്നുണ്ടായ ബാഹൃമായവ ബാഹ്ൃദ്രകൃതിയെയും 
സ്ഥൂലമായ ശാരീരികാവയവങ്ങളെയും ഒരുപോലെ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നു. പൃഥി, 
ജലം, അഗ്നി, വായു എന്നീ ഭൂതങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നാണ്‌ ബാഹ്യപ്രകൃതി രൂപം 
കൊണ്ടിട്ടുള്ളത്‌. ഈ ഭൂതങ്ങളാകട്ടെ, അതതിന്റേതായ വ്യത്യസ്തതരം അണു 
ക്കള്‍ കുടിച്ചേര്‍ന്നുണ്ടായവയാണ്‌; അതേസമയം, സ്ഥൂലമായ ശാരീരികാ 
വയവങ്ങള്‍ ഭാതികഘടകങ്ങളാല്‍, അതായത്‌ ഭൂതങ്ങളുടെ വിവിധതരത്തി 
ലുള്ള സംയോഗത്താല്‍ രൂപംകൊണ്ടവയും. 


മനസ്സും മാനസികമായവയും അണുക്കള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്നുണ്ടായ 
അസ്തിത്വത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായതിനാല്‍ “ആന്തരിക്‌”മായത്‌ ഒരു സ്വത 
ര്ത്രസത്തയല്ലു എന്നു വ്യക്തമാണ്‌; അതു ““ബാഹ്യ'“മായതില്‍നിന്നു രൂപം 
കൊള്ളുന്നതാണ്‌. മറ്റു വാക്കുകളില്‍ പറഞ്ഞാല്‍, മാനസികമായത്‌ ഉണ്ടാ 
കുന്നത്‌ ഭാഭതികമായതില്‍നിന്നാണ്‌. “ആന്തരിക? മായതിനെ പഞ്ചസ്കന്ധ 
ങ്ങളായി വിഭജിക്കുന്നതില്‍നിന്ന്‌ ഇക്കാര്യം കൂടുതല്‍ വ്യക്തമാകുന്നുണ്ട്‌. 
അവ രൂപസ്കന്ധം, വിജഞാനസ്കന്ധം, വേദനാസ്കന്ധം, സംജഞാസ്‌ക 
ന്ധം, സംസ്കാരസ്കന്ധം എന്നിവയാണ്‌. ഇവയെല്ലാം അണുക്കള്‍ കൂടി 
ച്ചേര്‍ന്നുണ്ടായ ജൈവശരീരത്തിന്റെ വ്യത്യസ്ത ധര്‍മ്മങ്ങളാണ്‌. അണുക്ക 
ളുടെ ആദ്യസംയോഗത്തിനു നിമിത്തമായേക്കാവുന്ന ദൈവം അഥവാ 
ആത്മാവിനെപ്പോലുള്ള പ്രകൃത്യതീതമോ കേവലമോ ആയ ഏതെങ്കിലും 
ബുദ്ധിയുടെ അസ്തിത്വത്തെ ബൌദ്ധചിന്താസരണികളൊന്നും അംഗീകരിക്കു 
ന്നില്ല. ആയതിനാല്‍ അണുസംയോജനത്തെ ഒരു യാന്ത്രിക്പ്രക്രിയയായി 
കാണണം. ഈ പ്രര്രിയയില്‍ നിന്നാണ്‌ “ആന്തരികം” എന്നു വിളിക്കപ്പെടു 
ന്ന, അതായത്‌ അസ്തിത്വത്തിന്റെ ബൌാദ്ധികഭാഗം ഉയര്‍ന്നുവരുന്നത്‌. 


എന്നാല്‍, ബൌദ്ധദര്‍ശനം സ്വന്തം പൂര്‍വ്വപക്ഷങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ താര്‍ക്കി 
കമായി എത്തിയ ഈ നിഗമനത്തില്‍ ഒതുങ്ങിനില്‍ക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 
ഈ കുറവിനു കാരണം “ നിര്‍വ്വാണം” എന്ന ആശയമായിരുന്നു. നിര്‍വ്വാണ 
മാകട്ടെ, സാമൂഹികത്തകര്‍ച്ചയുടെ അന്തരീക്ഷത്തില്‍ സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ട ഒരു 
മാനസികാവസ്ഥയുടെ സ്വഭാവവിശേഷമായിരുന്നു. ലോകം ദുഃഖങ്ങളും ദുരി 
തങ്ങളുംകൊണ്ട്‌ നിറഞ്ഞതാണ്‌. അതില്‍നിന്ന്‌ ഓടിരക്ഷപ്പെടണം. ബുദ്ധമ 
തത്തിന്റെ മുഖ്യതത്ത്വമായ “നിര്‍വ്വാണം” ബരദ്ധദര്‍ശന പദ്ധതിയുമായി 
മൊത്തത്തില്‍ വൈരുദ്ധ്യത്തില്‍ ആയിരുന്നു. ശങ്കരാചാര്യര്‍ ആ വൈരുദ്ധ്യം 
ചൂണ്ടിക്കാണിക്കുകയുണ്ടായി. “മറ്റൊന്നിനെയും ആശ്രയിക്കാതെയാണ്‌ 
അണുക്കളും സ്്‌കന്ധങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ എന്നു കരുതാനാവില്ല; 
അങ്ങനെ കരുതുകയാണെങ്കില്‍ അവയുടെ പ്രവൃത്തി ഒരിക്കലും അവസാ 
നിക്കുന്നില്ല എന്നാണത്‌ വിവക്ഷിക്കുന്നത്‌.” “നിര്‍വ്വാണം” എന്ന ആശയം 


നാ പ 
ക 


എല്ലാ പ്രവൃത്തികളുടെയും വിരാമമാണ്‌. ബരദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ യാന്ത്രിക 
പ്രകൃതിവീഷണ പ്രകാരം അണുക്കളും അവയുടെ സമുദായവും സ്വയം 
പ്രവര്‍ത്തിതമാണ്‌. ആയതിനാല്‍, ശങ്കരാചാര്യര്‍ ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചതുപോലെ, 
അവയുടെ പ്രവര്‍ത്തനം ഒരിയ്ക്കലും അവസാനിക്കില്ല. ഈ ഭാതികലോകം 
ശാശ്വതമാണ്‌. 


“നിര്‍വ്വാണം” എന്ന ആശയം ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ ശുന്യവാദത്തെ 
പ്രതിനിധാനം ചെയ്തു. അത്‌ സാമൂഹികത്തകര്‍ച്ചയുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെ സാരാംശമായിരുന്നു. ബുദ്ധമതത്തിന്റെ ഭഭതികവാദപരമായ 
സ്വഭാവം അതിനെ കുറച്ചുകാലത്തേയ്ക്കു വിജയിപ്പിച്ചു. പക്ഷെ, ആത്യ 
ന്തികമായി അതിന്റെതന്നെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാല്‍ മുങ്ങിപ്പോകാന്‍ അതു നിര്‍ബ 
ന്ധിതമായിരുന്നു. അക്കാലഘട്ടത്തിലെ സാമുഹികസാഹചര്യങ്ങളുടെ ഉല്‍പ 
ന്നമായിരുന്നു ബുദ്ധമതം. ഭാതികാസ്തിത്വത്തിന്റെ ഫലങ്ങളെ (വേദന മുത 
ലായവ) നിരാകരിക്കാനാകാത്തവരുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രമായിരുന്നു അത്‌. 
ജനസാമാന്യത്തെ സംബന്ധിച്ച്‌ സാമൂഹികത്തകര്‍ച്ച എന്നാല്‍ ദുരിതം മാത്ര 
മാണ്‌. അതായിരുന്നു അവരുടെ ഭാതികാസ്തിത്വത്തിന്റെ ഫലം. നേരേമറി 
ച്ച്‌, പരലോകസംബന്ധിയായ ബ്രാഹ്മണ സിദ്ധാന്തത്തെ തിരസ്കരിച്ച, 
ഉയര്‍ന്നുവരുന്ന ഒരു വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പിന്തുണ നേടാന്‍ കഴിഞ്ഞു എന്നതാണ്‌ 
ബുദ്ധമതത്തിന്റെ ആദ്യകാല വിജയത്തിനു നിദാനമായിത്തീര്‍ന്നത്‌. ശങ്കരാ 
ചാര്യരുടെ അഭിപ്രായത്തില്‍ ബുദ്ധന്‍ സ്വയം ഒരു ആശയവാദിയായിരുന്നു. 
എന്നിരിക്കിലും, അദ്ദേഹം “തന്റെ ചില ശിഷ്യന്‍മാരുടെ മാനസികാവ 
സ്ഥയ്ക്ക്‌ അനുസൃതമായി സ്വയം മാറിക്കൊണ്ട്‌” ഒരു യഥാതഥ ദര്‍ശനം 
ആവിഷ്കരിച്ചു. നൂറുകണക്കിന്‌ വണിക്കുകള്‍ ഗൌതമനുമായി സഹവസി 
ച്ചിരുന്നു എന്നു രേഖപ്പെടുത്തപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. 

ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ ആശയവാദപരമായ വ്യതിയാനത്തിനു കാര 
ണമായിത്തീര്‍ന്നത്‌ ഉപരിവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ അതിന്റെ രക്ഷാധികാരികളായിത്തീര്‍ന്ന 
താണ്‌. ശാശ്വതസത്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ര്രാഹ്മണസിദ്ധാന്തത്തെ 
എതിര്‍ക്കുന്നതിനായി നിഷേധികള്‍ എല്ലാം ക്ഷണികമാണെന്ന സിന്ധാന്തം 
ആവിഷ്കരിച്ചു. കാലക്രമേണ ക്ഷണികവാദം ഭാതികപ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കു 
മാത്രമല്ല, മാനസിക പ്രതിഭാസങ്ങള്‍ക്കുകൂടി ബാധകമാക്കി. സാമൂഹികാ 
സ്തിത്വത്തിന്റെ ദോഷഫലങ്ങളായ വേദന, ദുഃഖം മുതലായവയും ക്ഷണി 
കങ്ങളാണെന്നു പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെട്ടു. ഒരടികൂടി മുന്നോട്ടുപോയി ബദ്ധ 
ദര്‍ശനം അതിന്റെ നങ്കുരത്തെ ഭാതികവാദത്തില്‍നിന്നു മാറ്റി ആശയവാദ 
"ത്തില്‍ ഉറപ്പിച്ചു. ക്ഷണികമായവ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമല്ല; ആയതിനാല്‍ വേദന മുത 
ലായവ വസ്തുനിഷ്ഠമായ കാരണങ്ങളില്ലാത്ത ആശയങ്ങളാണ്‌. അവ മാന 
സികാവസ്ഥകള്‍ മാത്രമാണ്‌. ആശയങ്ങളല്ലാതെ മറ്റൊന്നും നിലനില്‍ക്കു 
ന്നില്ല. എന്നാല്‍, ബൌദ്ധദര്‍ശനത്തിന്റെ മറ്റേ മുഖ്യ തത്ത്വത്തെ മുഴുവനായും 
നിരാകരിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. ഭഭതികലോകം ആരംഭമില്ലാത്തതാണ്‌; പക്ഷെ, 


ഒ്ലുമൈ - ബ്വെച്തംബര്‍ ക്ഷ്‌ 


ആശയങ്ങളും പരസ്പരാശ്രിതമായ കാരണത്ചത്തിന്റെ ഒരു ശൃംഖലയില്‍ 
എപ്പോഴും നിലനിന്നിട്ടുണ്ട്‌. അവയ്ക്ക്‌ ഏതെങ്കിലും ബാഹ്യവസ്തു ആവ 
ശ്യമില്ല. അവ സ്വയം നിലനില്‍ക്കുന്നതാണ്‌. 

ആശയവാദപരമായ ഈ വ്ൃതിചലനം ബരദ്ധദര്‍ശനത്തെ എളുപ്പ 
ത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണ സ്വാധീനത്തിനു കീഴ്പ്പെടുത്തി. മഹായാനസരണി ഹൈന്ദ 
വാനുഷ്ഠാനങ്ങളുടെ ഒരു ശരിപ്പകര്‍പ്പായി മാറി. എങ്കിലും ബൌദ്ധ ആശയ 
വാദം ബ്രാഹ്മണ തത്ത്വദര്‍ശനത്തിന്റെ ഈശ്വരമീമാംസാപരമായ സ്വഭാവ 
ത്തിനെതിരായി അതിന്റെ ദാര്‍ശനിക സ്വഭാവം നിലനിര്‍ത്തി. അതൊരിക്കലും 
ലോകത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ നിഷേധിച്ചില്ല; വിഷയവും വിഷയിയും തമ്മി- 
ലുള്ള അനന്യതയെ സംബന്ധിച്ച ആധുനിക ദാര്‍ശനിക സങ്കല്പത്തിന്റെ 
അടുത്തുവരെ അത്‌ അവ്യക്തമായി എത്തി. 


“നിര്‍വ്വാണം” എന്ന ആശയത്തോടുള്ള ആഭിമുഖ്യം, ബൌദ്ധദര്‍ശ 
നത്തെ അന്ധാളിപ്പിക്കുന്ന അതിഭാതിക അനുമാനങ്ങളില്‍ അകപ്പെടുത്തി. 
ശുദ്ധമായ ഭാവനകളുടെ മണ്ഡലത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണ പാണ്ഡിത്യവാദം അധികം 
താമസിയാതെ എതിരാളിയെ നിഷ്പ്രഭമാക്കി. ഭാതികവാദപരവും യുക്തി 
വാദപരവുമായ ബരദ്ധദര്‍ശനപദ്ധതിയാകെ “നിര്‍വ്വാണം” എന്ന സിദ്ധാന്ത 
വുമായി പൊരുത്തക്കേടിലാണെന്ന്‌ തെളിയിക്കാന്‍ ശങ്കരാചാര്യര്‍ക്കു ബുദ്ധി 
മുട്ടൊന്നും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ബൌദ്ധവിപ്ലവത്താല്‍ ഇളക്കപ്പെട്ടതിനു ശേഷം 
പുരോഹിതരുടെ പ്രത്യയശാസ്ത്രക്കുത്തക വീണ്ടും സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടു. 


* പ്രകൃതിവാദപരവും യുക്തിവാദപരവും ഭാതികവാദപരവുമായ 
ചിന്ത വികസിക്കുകയും ഗണനീയമായ സ്വാധീനം ചെലുത്തുകയും ചെയ്ത 
പല നുറ്റാണ്ടുകള്‍ നീണ്ട കാലഘട്ടത്തില്‍ പ്രാചീന ഭാരതീയ കൃതികളില്‍ 
ഇടയ്ക്കിടെ ബൃഹസ്പതിയുടെ പേര്‌ കടന്നുവരുന്നുണ്ട്‌. സ്വഭാവവാദ 
ത്തിന്റെയും ലോകായതത്തിന്റെയും ചാര്‍വ്വാകദര്‍ശനത്തിന്റെയും സ്ഥാപ 
കനായാണ്‌ ബൃഹസ്പതി പരാമര്‍ശിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ബൃഹസ്പതി ഒരു 
ഐതിഹ്യ കഥാപാത്രമാണ്‌. അത്‌ പ്രകൃതിവാദചിന്തയുടെ നൈരന്തര്യ 
ത്തെയും വെളിപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. (വിവ: എം.വി.ഹരിദാസന്‍) 


റ പത 
നട 


മാര്‍ക്സിസത്തില്‍നിന്ന്‌ മുന്നോട്ട്‌ 


പദാര്‍ത്ഥവും ചലനവും 


കെ.സി.ച്ര്ദന്‍ 


"ചലനം പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്പിന്റെ രൂപമാണ്‌. ചലനം 
പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ സഹജമായ ഗുണമാണ്‌. ചലിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
പദാര്‍ത്ഥമല്ലാതെ മറ്റൊന്നും ഇല്ല. ചലനമില്ലാതെ പദാര്‍ത്ഥമോ 
പദാര്‍ത്ഥമില്ലാതെ ചലനമോ ഇല്ല". പദാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചും ചലനത്തെ 
ക്കുറിച്ചും ഉള്ള മാര്‍ക്സിയന്‍ കാഴ്ച്ചപ്പാടിന്റെ സത്ത ഇതാണ്‌. അതിനപ്പുറം 
ആഴത്തില്‍, എന്തുകൊണ്ടാണ്‌ ചലനം പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ അഭേദ്യ 
ഭാഗമായിരിക്കുന്നത്‌, ഈ നിതാന്തമായ ചലനത്തിന്റെ പ്രേരകബലം 
എന്താണ്‌, അതിന്റെ കൃത്യമായ ഡൈനാമിക്സ്‌ എന്താണ്‌ തുടങ്ങിയ 
കാര്യങ്ങളൊന്നും മാര്‍ക്സിസം ഗൌരവപൂര്‍വം പരിശോധിക്കുന്നതായി 
കാണുന്നില്ല. 

എന്താണ്‌ പദാര്‍ത്ഥം? പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ നിതാന്തമായ ഈ 
ചലനത്തിന്നുള്ള അടിസ്ഥാനപരമായ കാരണം എന്താണ്‌? എന്തു 
കൊണ്ടാണു ചലനം പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ സഹജഗുണമായിരിക്കുന്നത്‌? 
അതിന്നാവശ്യമായ ഈര്‍ജ്ജത്തിന്റെ സ്രോതസ്സ്‌ എന്താണ്‌? സാര്‍വത്രികമായ 
പദാര്‍ത്ഥചലനത്തിന്റെ ഡൈനാമിക്സ്‌ എന്താണ്‌? ചലനമില്ലാതെ 
പദാര്‍ത്ഥമോ, പദാര്‍ത്ഥമില്ലാതെ ചലനമോ ഇല്ല എന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തിന്റെ 
കാരണമെന്താണ്‌? സ്വാഭാവികമായി ഉയര്‍ന്നുവരുന്ന പരമപ്രധാനമായ 
ഇത്തരം ചോദ്യങ്ങള്‍ മാര്‍ക്സിസം ഉന്നയിക്കുന്നേയില്ല എന്നത്‌ 
തീര്‍ച്ചയായും വലിയ പരിമിതികള്‍ തന്നെയാണ്‌. അശാസ്ത്രീയമായ 
പിന്തിരിപ്പന്‍ ആശയവാദ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്ക്‌ കൂട്‌ കെട്ടാന്‍ അനുയോജ്യമായ 
പഴുതുകള്‍ ഇവിടെയൊക്കെ ഒളിച്ചിരിക്കുന്നുണ്ട്‌ എന്ന്‌ വ്യക്തമാണല്ലോ. ഈ 
പഴുതുകളിലൂടെ കടന്നുവരാനിടയുള്ള ആശയവാദത്തിന്റെ ആക്രമണങ്ങളെ 
ഫലപ്രദമായി നേരിടുന്ന കാര്യത്തില്‍ ഈ മൌനം മാര്‍ക്സിസത്തെ ഒരു 
പരിധിവരെ ദുര്‍ബ്ബലമാക്കുകതന്നെ ചെയ്യുന്നു. 

പദാര്‍ത്ഥ(൩൭0൦)ത്തെക്കുറിച്ചും, പദാര്‍ത്ഥചലന (൩000൩) 
ത്തെക്കുറിച്ചും കൂടുതല്‍. ആഴത്തിലുള്ള അന്വേഷണങ്ങള്‍ നടത്താതെയും 
തികച്ചും പ്രസക്തമായ ഈ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്ക്‌ യുക്തിസഹമായ ഉത്തരങ്ങള്‍ 
കണ്ടെത്താതെയും ശാസ്ന്രീയമായ ഒരു പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്‌ 
നിലനില്‍ക്കാനാവില്ല എന്ന്‌ കോശാദ്ദൈതം തിരിച്ചറിയുന്നു. 

ധന-ജൂണബലങ്ങളുടെ അദ്ദൈതാത്മക പാരസ്പര്യത്തിന്റെ ഏറ്റവും 
സാര്‍വ്രതികമായ രൂപമാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥം. പദാര്‍ത്ഥമായിട്ടല്ലാതെ 


ഒലുമൈ - ന്വെച്തംബ്ര്‍ കാ? 


അല്ധവൈതബലം നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. പദാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നിന്ന്‌ വേറിട്ട്‌ ഒരു 
അദ്വൈതബലമോ അദ്വൈതബലത്തില്‍നിന്ന്‌ വേറിട്ട്‌ ഒരു പദാര്‍ത്ഥമോ ഇല്ല. 
ധനബലം ബഹിര്‍മുഖദിശയിലും, ജൂണബലം അന്തര്‍മുഖദിശയിലും - 
വിഘടനാത്മകമായും സംഘടനാത്മകമായും - അന്യോന്യം 
പ്രവര്‍ത്തിക്കു മ്പോഴാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥം എന്ന അവസ്ഥ കൈവരിക്കുന്നത്‌. ഈ 
പാരസ്പര്യത്തിന്റെ ഏറ്റവും ലഘുവായ രൂപത്തെ നമുക്ക്‌ (ബരഹ്മകണം ൫൩ 
. നന ഉലി൦) എന്ന്‌ വിളിക്കാവുന്നതാണ്‌. ഭാതികശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ 
ഇതിനോടകം കണ്ടെത്തിക്കഴിഞ്ഞിട്ടുള്ള ബലകണങ്ങളും ദ്രവ്യകണങ്ങളും 
എല്ലാംതന്നെ ഈ ബ്രഹ്മകണങ്ങളുടെ വിവിധ അനുപാതങ്ങളിലുള്ള 
കൂടിച്ചേരലുകള്‍ തന്നെയാണ്‌. അവയെല്ലാം അദ്വൈതാത്മക 
കോശങ്ങളായിട്ടാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. ്രഹ്മകണങ്ങളിലെ ജണബലം 
പിണ്ഡമായും ധനബലം സ്പേസായും ഈ കോശങ്ങളില്‍ വര്‍ത്തിക്കുന്നു. 
ര്രഹ്മകണങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌ പലതരം അടിസ്ഥാനകണങ്ങള്‍ 
(ബലകണങ്ങളും (ദവ്ൃയകണങ്ങളും) രൂപംകൊള്ളുന്നു. അത്തരം 
ലഘുകണങ്ങള്‍ പിന്നെയും പിന്നെയും പരസ്പരം കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌ ഈ 
പ്രപഞ്ചത്തിലെ അനന്തവൈവിദ്ധ്യമാര്‍ന്ന സങ്കീര്‍ണ്ണ പദാര്‍ത്ഥരുപങ്ങളായി 
മാറുന്നു. ലഘുകോശങ്ങള്‍ ക്രമാനുഗതമായി കൂടിച്ചേര്‍ന്ന്‌ അദ്വൈതാത്മക 
കോശങ്ങളുടെ അനാദിയും അനന്തവുമായ ഒരു ശ്രേണിയായി ഈ പ്രപഞ്ചം 
നിലനില്‍ക്കുന്നു. 

പ്രപഞ്ചത്തിലെ മൊത്തം ട്ടണബലത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നത്‌ 
പ്രപഞ്ചപിണ്‌ ഡമാണ്‌ (വബ്്ഡംടലി നമടട). ഈ പ്രപഞ്ചപിണ്‌ ഡമാണ്‌ 
സാര്‍വത്രികമായ ജണബലത്തിന്റെ ഉറവിടം എന്ന്‌ പറയാവുന്നതാണ്‌. ഓരോ 
പദാര്‍ത്ഥകണികയിലും ഈ പ്രപഞ്ചപിണ്ഡം ഏതെങ്കിലും ഒരളവില്‍ 
അടങ്ങിയിരിക്കുന്നു. പ്രസ്തുത കണികയിലെ ജണബലത്തിന്നടിസ്ഥാനം 
ഈ പിണ്ഡമാണ്‌. പ്രപഞ്ചപിണ്‌ ഡത്തിനോട്‌ ചേര്‍ന്ന്‌ വര്‍ത്തിക്കുന്ന 
സ്പേസ്‌ ആണ്‌ സാര്‍വ്രതികമായ ധനബലത്തിന്റെ ഉറവിടം. 
അതുകൊണ്ടുതന്നെ, പദാര്‍ത്ഥം എന്നത്‌ പിണ്ഡവും സ്പേസും - അഥവാ 
ട്ടണബലവും ധനബലവും - തമ്മിലുള്ള പാരസ്പര്യം തന്നെയാണ്‌. 
പിണ്ഡവും സ്പേസും പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ അദ്വൈതാത്മക ഘടകങ്ങളാണ്‌ 
എന്ന്‌ പറയുന്നത്‌ അതുകൊണ്ടാണ്‌. പിണ്ഡവും സ്പേസും ചേര്‍ന്നുമാത്രമേ 
പദാര്‍ത്ഥം ഉണ്ടാവുന്നുള്ളു. ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്ന ധനബലത്തിന്റെ അളവ്‌ 
കൂടുന്തോറും പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ സ്പേസ്‌ വര്‍ദ്ധിക്കുന്നു. 

കോശങ്ങളുടെ ബലസന്തുലന്റരപ്രകിയയാണു ചലനത്തിനടി 
സ്ഥാനം. അദ്ദൈതാത്മക സന്തുലനമായി നിലനില്ക്കുന്ന ഒരു നിര്‍ദ്ദിഷ്ട 
കോശത്തിലേക്ക്‌, നിലവിലുള്ള സന്തുലനാവസ്ഥയില്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളാവുന്നതി 
ലധികം ധനബലം അഥവാ സ്‌പേസ്‌ കടന്നുവരികയോ ഒരു 
ബാഹ്യസ്രോതസ്സില്‍ നിന്നുള്ള ജണബലത്തിന്റെ സ്വാധീനം മൂലം 
കോശത്തിന്റെ ധനബലം അഥവാ സ്പേസ്‌ നഷ്ടപ്പെടുകയോ 


ര. ചാക്ാഥിഷ്‌ 


ചെയ്യുന്നതുവഴി ഇത്‌ സംഭവിക്കാം. രണ്ടുവിധത്തിലായാലും കോശത്തിന്റെ 
സന്തുലനാവസ്ഥ നഷ്ടപ്പെടുന്നു. ധനബലം അധികമായി കടന്നുവരുന്ന 
പക്ഷം, അത്‌ ഘടകകോശങ്ങളെ ഉത്തേജിപ്പിക്കുന്നു. കോശഘടന 
തകര്‍ക്കാനും സ്വയം സ്വതന്ത്രമാവാനും ഉള്ള അവയുടെ പരിശ്രമം കൂടുതല്‍ 
ഈര്‍ജ്ജിതമാവുന്നു. ഉള്‍ക്കൊള്ളാവുന്നതിലും അധികമുള്ള സ്പേസിനെ 
അഥവാ ധനബലത്തെ പുറന്തള്ളിക്കൊണ്ട്‌ മാത്രമേ കോശത്തിന്‌ സ്വന്തം 
സന്തുലനം വീണ്ടെടുക്കാനാവു. കോശഘടന നിലനിര്‍ത്താനുള്ള 
ജണബലത്തിന്റെ ശ്രമവും, കോശഘടന തകര്‍ക്കാനുള്ള ധനബലത്തിന്റെ 
ശ്രമവും തമ്മിലുള്ള ഒരു മത്സരാവസ്ഥ സംജാതമാകുന്നു. കോശസന്തുലനം 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതിന്നുവേണ്ടി അധികമുള്ള സ്പേസിനെ പുറന്തള്ളുകയോ 
നഷ്ടപ്പെട്ട സ്പേസിനെ വീണ്ടെടുക്കുകയോ ചെയ്യേണ്ടിവരുന്നു. ഈ 
അദ്ദൈതാത്മക്രപ്രകിയ ആണ്‌ ചലനം എന്ന പ്രതിഭാസത്തിന്നടിസ്ഥാനം. 
ജണബലവും ധനബലവും അഥവാ പിണ്ഡവും സ്പേസും തമ്മിലുള്ള 
- നിരന്തരമായ സന്തുലന്റപ്രക്രിയയാണ്‌ ചലനം എന്നു പറയാം. 


പദാര്‍ത്ഥത്തെക്കുറിച്ചും പദാര്‍ത്ഥചലനത്തെക്കുറിച്ചും ഉള്ള 
ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്‌ സിന്റെ ഈ വിശദീകരണം, തീര്‍ച്ചയായും 
മാര്‍ക്‌ സിസത്തില്‍നിന്നും മുന്നോട്ടുള്ള അതിപ്രധാനമായ ഒരു 
കാല്‍വെപ്പാണ്‌. പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ നിലനില്‍പ്പിന്റെ രൂപമാണ്‌ ചലനം എന്ന്‌ 
മാര്‍ക്സിസം നിരീക്ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, പിണ്‌ ഡത്തിന്റെയും 
സ്പേസിന്റെയും ദ്വന്ദാത്മക പരസ്പരപ്രവര്‍ത്തനവുമായി ബന്ധപ്പെടുത്തി 
ക്കൊണ്ട്‌ ചലനം എന്ന പ്രതിഭാസത്തെ ഇതാദ്യമായി വിശദീകരിക്കുന്നത്‌ 
ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ ആണ്‌. അങ്ങിനെ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്‌ സ്‌, 
മാര്‍ക്സിയന്‍ രീതിശാസ്ത്രത്തെ കൂടുതല്‍. പൂര്‍ണ്ണവും കൃത്യതയുള്ളതും 
ആക്കിത്തീര്‍ത്തിരിക്കുന്നു. ചലനം എന്ന പ്രതിഭാസത്തെയും അതിന്റെ എല്ലാ 
അസ്തിത്വരുപങ്ങളെയും കൂടുതല്‍ കൃത്യമായി മനസ്സിലാക്കാനും അവയില്‍ 
ഫലപ്രദമായി ഇടപെടാനും അത്‌ നമ്മെ പ്രാപ്തരാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ഓരോ കോശത്തിനും അതിന്റേതായ സവിശേഷമായ ഒരു 
ജൂണ-ധന ബലസന്തുലനം ഉണ്ട്‌. ഈ സന്തുലനമാണ്‌ കോശത്തിന്റെ 
സവിശേഷമായ അളവുകളും ഗുണങ്ങളും നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌. ഈ 
സന്തുലനം തകരുന്ന വിധത്തില്‍ ള്ടണ-ധന ബലങ്ങളില്‍ മാറ്റം വരുന്നപക്ഷം, 
കോശം ഘടകകോശങ്ങളായി വിഭജിക്കപ്പെടുകയോ കൂടുതല്‍ 
സങ്കീര്‍ണ്ണുങ്ങായ പുതിയ കോശങ്ങളായി പുനഃസംഘടിപ്പിക്കപ്പെടുകയോ 
ചെയ്യേണ്ടിവരും. സന്തുലനാവസ്ഥയിലുള്ള ഒരു കോശത്തിലേക്ക്‌, 
അന്യകോശങ്ങളില്‍നിന്നും പുറന്തള്ളപ്പെടുന്ന ധനബലം കൂടുതലായി 
കടന്നുവരു മ്പോഴാണ്‌ ഇങ്ങിനെ സംഭവിക്കുന്നത്‌. കോശത്തില്‍ 
അടങ്ങിയിട്ടുള്ള ജൂണബലത്തിന്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിയാത്ത ഈ അധിക 
ധനബലത്തെ പുറംതള്ളുന്നതിന്നും സ്വന്തം സന്തുലനം വീണ്ടെടുക്കുന്ന 
തിന്നുമായി നിര്‍ദ്ദിഷ്ടകോശം നടത്തുന്ന പരിശ്രമങ്ങളാണ്‌ ഇവിടെ ചലനം 
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എന്ന പ്രതിഭാസം. യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ഏതൊരു കോശവും നിരന്തര 
ചലനത്തിലൂടെയാണ്‌ നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. കോശങ്ങള്‍ക്ക്‌ നിശ്ചലത 
എന്നൊരു അവസ്ഥ അസാദ്ധ്യമാണ്‌ എന്ന്‌ വ്യക്തമാണല്ലോ. 


വസ്‌ തുക്കളുടെ സാധാരണ സ്ഥാനികചലനം പദാര്‍ത്ഥ 
ചലനത്തിന്റെ ഒരു സവിശേഷ. ക്വാണ്ടംരൂപം മാത്രമാണ്‌. കോശഘടന 
സങ്കീര്‍ണ്ണമാകുന്നതിന്നനുസരിച്ച്‌ പുതിയപുതിയ ചലനരൂപങ്ങള്‍ 
പ്രതൃക്ഷപ്പെടുന്നു. അണുകേന്ദ്രബലങ്ങള്‍, വിദ്യുത്‌ കാന്തികബലം, 
ഗുരുത്വബലം, റേഡിയേഷനുകള്‍, രാസ്വ്രക്രിയകള്‍, ജൈവ്വ്രക്രിയകള്‍, 
മാനസിക്രപ്രകിയകള്‍, സാമുഹിക്രപ്രകരിയകള്‍ എന്നിങ്ങിനെ പലവിധ 
ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളില്‍ പദാര്‍ത്ഥചലനം നമുക്ക്‌ അനുഭവവേദ്യമാകുന്നു. 
സ്ഥാനിക്ചലനം അഥവാ യാന്ത്രികചലനം ഉണ്ടാവുന്നത്‌ വസ്തുക്കളില്‍ 
ബലം പ്രയോഗിക്കുമ്പോഴാണല്ലേോ. ബലം രണ്ടുവിധത്തില്‍ 
പ്രയോഗിക്കാവുന്നതാണ്‌. വസ്തുവിലേക്ക്‌ അധികമായ ധനബലം 
കടത്തിവിടുക എന്നതാണ്‌ ബലപ്രയോഗത്തിന്റെ ഒരു രീതി. വസ്തുവിനെ 
ധനബലം നഷ്ടപ്പെടാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കുക: എന്നതാണ്‌ ബലപ്രയോഗകത്തിന്റെ 
രണ്ടാമത്തെ രീതി. ഇവിടെ ജുണബലമാണ്‌ (പയോഗിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 
അണുകേന്ദ്രബലങ്ങള്‍, കാന്തികബലം, ഗുരുത്വബലം എന്നിവയില്‍ ഈ 
വിധത്തിലാണ്‌ ബലം പ്രയോഗിക്കപ്പെടുന്നത്‌. വസ്തുക്കളെ 
തണുപ്പിക്കുന്നതും ജൂണബലം പ്രയോഗിക്കല്‍ തന്നെ. ധനബലം 
കടത്തിവിട്ടിട്ടായാലും, ജ്ൂടണബലം പ്രയോഗിച്ച്‌ ധനബലത്തെ 
വലിച്ചെടുത്തിട്ടായാലും, രണ്ടുതരം ബലപ്രയോഗങ്ങളും വസ്തുക്കളില്‍ 
ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന കോശങ്ങളുടെ ബലസന്തുലനം നഷ്ടപ്പെടാന്‍ 
കാരണമാവുന്നു. വസ്തുവിന്റെ ചലനത്തിനിടയാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


ധനബലത്തിന്‌ ജൂണബലവുമായി ചേര്‍ന്ന്‌ മാത്രമേ നിലനില്‍പ്പുള്ളു 
എന്ന്‌ നാം മനസ്സിലാക്കിക്കഴിഞ്ഞുവല്ലോ. ധനബലം വളരെ അധികവും, 
ജുണബലം വളരെ കുറവും ആയ അനുപാതങ്ങളില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
പദാര്‍ത്ഥ കണങ്ങളെയാണ്‌ നാം ബലകണങ്ങള്‍, ഈര്‍ജ്ജ കണങ്ങള്‍ 
എന്നൊക്കെ വിളിക്കുന്നത്‌. അത്യന്തം ലഘുവായ അളവില്‍ അവയിലൊക്കെ 
ജണബലവും തീര്‍ച്ചയായും അടങ്ങിയിരിക്കും. അതുകൊണ്ടുതന്നെ 
അത്തരം കണങ്ങള്‍ക്ക്‌ നാമമാത്രമായ പിണ്ഡവും ഉണ്ടായിരിക്കും. 
എന്നാല്‍, നാമമാത്രമായ ഈ പിണ്ഡത്തോടുചേര്‍ന്ന്‌ അതിഭീമമായ 
അളവില്‍ ധനബലം കൂടി ഉള്‍ച്ചേര്‍ന്നിരിക്കുന്നതിനാല്‍, അത്തരം കണങ്ങള്‍ 
ബലസസന്തുലനത്തിനാവശ്യമായ പിണ്ഡത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള നിരന്തരമായ 
ഒരു പരക്കംപാച്ചിലിലാണ്‌. അതുകൊണ്ടാണ്‌ ബലകണങ്ങളും 
ഈര്‍ജ്ജകണങ്ങളും അതിവേഗത്തില്‍ സഞ്ചരിച്ചു കൊണ്ടേയിരിക്കുന്നത്‌. 
ഈ പരക്കംപാച്ചിലിനിടയില്‍ അവ കണ്ടുമുട്ടുന്ന കോശങ്ങളിലെല്ലാം 
കയറിപ്പറ്റുന്നതിന്ന്‌ നിരന്തരം ശ്രമിച്ചുകൊണ്ടേയിരിക്കുന്നു. കണ്ടുമുട്ടുന്ന 
കോശങ്ങളില്‍ ഉള്‍ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന പിണ്ഡത്തിന്റെ അഥവാ 


8 ചവാക്കഥിച്‌ 
ട്‌ 


ജൂണബലത്തിന്റെ തോതനുസരിച്ച്‌ ഈ പരിശ്രമം വിജയിക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ജൂണബലം വളരെ കൂടിയ അനുപാതത്തിലുള്ള കോശങ്ങളില്‍ 
കുറെയെങ്കിലും കയറിപ്പറ്റാന്‍ അവയ്ക്ക്‌ കഴിയുന്നു. തണുത്ത 
വസ്തുക്കള്‍ക്ക്‌ കൂടുതല്‍ ഈര്‍ജ്ജത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ കഴിയുന്നതായും 
കറുത്ത വസ്തുക്കള്‍ കൂടുതല്‍ പ്രകാശത്തെ ആഗിരണം ചെയ്യുന്നതായും 
നമുക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ. വേഗത്തില്‍ ചലിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്ന വസ്തുക്കളെ 
തടുത്തുനിര്‍ത്താന്‍ ഭാരംകൂടിയ വസ്‌ തുക്കള്‍ക്ക്‌ എളുപ്പത്തില്‍ 
സാധിക്കുന്നതും ഇതുകൊണ്ടുതന്നെ. ഈ വിധത്തിലുള്ള എത്രയധികം 
ഉദാഹരണങ്ങള്‍ വേണമെങ്കിലും നമ്മുടെ ചു്സൂപാടുകളില്‍നിന്ന്‌. 
ചുണ്ടിക്കാട്ടാവുന്നതാണ്‌. 


കോശങ്ങളിലേക്ക്‌ അങ്ങിനെ കടന്നുവരുന്ന അധിക ധനബലം 
പ്രസ്തുത കോശങ്ങളുടെ സ്പേസില്‍ വര്‍ദ്ധനവുണ്ടാക്കാനും അവയുടെ 
ആന്തരിക ബലസന്തുലനത്തെ അവതാളത്തിലാക്കാനും സ്വാഭാവികമായും 
ഇടയാക്കുന്നു. ഒരു നിര്‍ദ്ദിഷ്ട കോശത്തിലേക്ക്‌, അതിന്റെ നിലവിലുള്ള 
സവിശേഷ ജണ-ധനസന്തുലനത്തിന്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളാനാവുന്നതിലും 
അധികമായ അളവില്‍ പുറമെനിന്ന്‌ ധനബലം അഥവാ സ്‌പേസ്‌ 


കടന്നുവരുന്ന പക്ഷം, അത്തരം അധിക.ധനബലത്തെ ചുറ്റുപാടുമുള്ള അന്യ 


കോശങ്ങളിലേക്ക്‌ പുറന്തള്ളുന്നതിന്നും അങ്ങിനെ പിണ്ഡവും സ്പേസും 
തമ്മിലുള്ള സ്വന്തം ആന്തരികസന്തുലനം തകരാതെ നിലനിര്‍ത്തുന്നതിന്നും 
പ്രസ്തുത കോശം പരിശ്രമിച്ചുകൊണ്ടേയിരിക്കുന്നു. കോശഘടന തകരാതെ 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതിന്നുള്ള ജണബലത്തിന്റെ പരിശ്രമമാണത്‌. ഈ 
പ്രക്രിയയുടെ ഭാഗമായി കോശം നിരാകരിക്കുന്ന അധിക ധനബലം 
സ്വീകരിക്കാന്‍ ആവശ്യമായത്ര പിണ്ഡമുള്ള കോശങ്ങളെ ചുറ്റുപാടുകളില്‍ 
കണ്ടെത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. കൂടുതലായ ജണബലമുള്ള അത്തരം കോശങ്ങള്‍ 
സമീപത്തുണ്ടെങ്കില്‍ ധനബലത്തിന്റെ കൈമാറ്റം വളരെ എളുപ്പത്തില്‍ 
സംഭവിക്കുന്നു. അതിനുവേണ്ടിയുള്ള കോശത്തിന്റെ സ്ഥാനികചലനം 
വളരെ കുറച്ചുമാത്രം മതിയാവുന്നു. അധിക ധനബലത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
മാത്രം പിണ്ഡമുള്ള കോശങ്ങള്‍ ചുറ്റുപാടും ലഭ്യമല്ലെങ്കില്‍, അവയെ 
കണ്ഞടെത്തുന്നതിന്നു വേണ്ടി അധിക ധനബലം മൂലം ഉത്തേജിതാ 
വസ്ഥയിലുള്ള കോശം ഏറെ ശ്രമിക്കേണ്ടിവരുന്നു. ഈ പ്രക്രിയയാണ്‌ 
നമുക്ക്‌ അനുഭവപ്പെടുന്ന സ്ഥാനിക ചലനം എന്ന പ്രതിഭാസത്തിന്‌ 
അടിസ്ഥാനം. അധികമായ ധനബലത്തെ പുറന്തള്ളുന്നതിന്‌ വേണ്ടി 
സ്പേസില്‍ വരുത്തുന്ന ക്രമീകരണങ്ങളാണ്‌ സ്ഥാനികചലനം എന്നു 
പറയാം. ചുറ്റുപാടുകളില്‍ ജണബലം അധികമുള്ള കോശങ്ങളുടെ 
സാന്നിദ്ധ്യം കുറവാണെങ്കില്‍, സ്വന്തം സന്തുലനം വീണ്ടെടുക്കുന്നതിന്ന്‌ 
വേണ്ടി കോശം കൂടുതല്‍ ചലിക്കേണ്ടതായി വരും എന്നര്‍ത്ഥം. സാന്ദ്രത 
കുറഞ്ഞ മാദ്ധ്യമങ്ങളില്‍ ചെറിയ ബലപ്രയോഗംകൊണ്ടുതന്നെ വസ്തുക്കള്‍ 
കൂടുതല്‍ സഞ്ചരിക്കുന്നതിന്നുള്ള കാരണം ഇപ്പോള്‍ വ്യക്തമാണല്ലോ. 
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സാ്ര്ദ്രത കുറഞ്ഞ മാദ്ധ്യമങ്ങള്‍ക്ക്‌, അഥവാ ധനബലം കൂടുതല്‍ 
അടങ്ങിയിട്ടുള്ള കോശങ്ങള്‍ക്ക്‌ പിന്നെയും അധിക ധനബലത്തെ 
ഏറ്റുവാങ്ങാന്‍ കഴിയുകയില്ല എന്നതാണിതിന്ന്‌ കാരണം. നേരെ മറിച്ച്‌, 
സാന്ദ്രത കൂടിയ മാദ്ധ്യമങ്ങളില്‍ പിണ്ഡത്തിന്റെ അനുപാതം വളരെ 
കൂടുതല്‍ ആയിരിക്കുന്നതിനാല്‍ കൂടുതല്‍ ധനബലത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
അവയ്ക്കു സാദ്ധ്യമാവുന്നു. അതുകൊണ്ടുതന്നെ, അത്തരം മാദ്ധ്യമങ്ങളില്‍ 
വസ്തുക്കളുടെ സന്തുലനാവസ്ഥ വീണ്ടെടുക്കാന്‍ കുറഞ്ഞ അളവിലുള്ള 
ചലനമേ ആവശ്യമായി വരുന്നുള്ളൂ. സാന്ദ്രത കൂടിയ മാദ്ധ്യമങ്ങളില്‍ 
വസ്തുക്കളെ ചലിപ്പിക്കാന്‍ കൂടുതല്‍ ബലം ആവശ്യമായി വരുന്നതിന്റെ 
കാരണം ഇപ്പോള്‍ വ്യക്തമാണല്ലോ. 


ഈ ല്രരക്രിയമുലം അധിക ധനബലം സ്വീകരിക്കേണ്ടിവരുന്ന മറ്റു 
കോശങ്ങളിലും ബലസന്തുലനത്തിന്റെ പ്രശ്നം ഏറിയും കുറഞ്ഞും 
സ്വാഭാവികമായും ഉടലെടുക്കുമല്ലേോ. സ്വന്തം ആന്തരിക ജണ- 
ധനബലത്തിന്റെ അനുപാതമനുസരിച്ച്‌ അവയും അധികബലത്തെ 
പുറന്തള്ളാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. അങ്ങിനെ ചലനം ഒരു തുടര്‍പ്രര്രിയ 
ആയിത്തീരുന്നു. മറ്റുവസ്തുക്കളെ ചലിപ്പിക്കാതെ ഒരു വസ്തുവിനും സ്വയം 
ചലിക്കാനാവില്ല എന്ന്‌ നമുക്കറിയാമല്ലോ. 

ചലനം രണ്ടുകാരണങ്ങളാല്‍ സംഭവിക്കാമെന്ന്‌ സൂക്ഷ്മ 
വിശകലനത്തില്‍ മനസ്സിലാക്കാം. ഒന്ന്‌: ഒരു കോശത്തിനകത്തേക്ക്‌ മറ്റു 
കോശങ്ങളില്‍നിന്നും കടന്നുവരുന്ന അധികമായ ധനബലത്തെ അഥവാ 
സ്പേസിനെ പുറംതള്ളുന്ന പ്രക്രിയ. രണ്ട്‌: വളരെ അധികമായ പിണ്ഡമുള്ള 
വസ്തുക്കളിലേക്ക്‌ ചുറ്റുപാടുമുള്ള കോശങ്ങളില്‍ നിന്നും ധനബലം 
വലിച്ചെടുക്കപ്പെടുന്നതിന്റെ ഫലമായി. ഈ വിധത്തില്‍ ധനബലം 
നഷ്ടപ്പെടുന്ന കോശങ്ങള്‍ സ്വന്തം ആന്തരികസന്തുലനം വീണ്ടെടുക്കു 
ന്നതിന്നു വേണ്ടി നടത്തുന്ന പരിശ്രമമാണ്‌ ഇവിടെ ചലനമായി 
അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. ഗുരുത്വാകര്‍ഷണം, കാന്തിക ആകര്‍ഷണം, 
അണുകേന്ദ്രബലങ്ങള്‍, തണുപ്പുകൊണ്ടുള്ള ചലനങ്ങള്‍ എന്നിവ ഈ 
രണ്ടാമത്തെ വിഭാഗത്തില്‍പെടുന്നു. രണ്ടു വിധത്തിലായാലും, വസ്തു 
ചലിക്കുന്നത്‌, ധനബലത്തിന്റെ അഥവാ സ്പേസിന്റെ ക്രമീകരണത്തി 
ലൂടെയാണ്‌. 

കോശങ്ങളുടെ ആന്തരികമായ ജണ-ധനബല സന്തുലനം 
നിലനിര്‍ത്തുന്നതിനു വേണ്ടിയുള്ള ഒരു സ്വാഭാവിക്പപ്രകിയയാണ്‌ 
പദാര്‍ത്ഥചലനം എന്നാണ്‌ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ ഈ 
വിശകലനങ്ങള്‍ നമ്മെ ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്നത്‌. ഒരു കോശവും ഒരിക്കലും 
പൂര്‍ണമായ സന്തുലനാവസ്ഥയിലല്ല നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. കാരണം, ഒരു 
കോശവും അതിന്റെ ചുറ്റുപാടുകളില്‍നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമല്ല. ഏതൊരു 
കോശവും മറ്റുകോശങ്ങളുമായി നിരന്തരമായി ധനബലത്തിന്റെ വിനിമയം 
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നടത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ഒരു നിശ്ചിത പരിധിക്കുള്ളിലായി നിരന്തരം 
ചാഞ്ചാടിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ഒരു ചലനാത്മക സന്തുലനാവസ്ഥയിലാണ്‌ 
ഓരോ കോശവും എല്ലായ്‌ പ്പോഴും നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. അതില്‍നിന്ന്‌ 
നിരന്തരം ധനബലം നഷ്ടപ്പെടുകയോ മറ്റുകോശങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ധനബലം 
അതിലേക്ക്‌ കടന്നുവരികയോ ചെയ്തുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ധനബലത്തിന്റെ 
ഈ വിനിമയത്തിന്‌ അനുസൃതമായി കോശത്തിന്റെ ആന്തരികസന്തുലനം 
(്രമപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. സ്‌പേസിന്റെ ഈ 
ര്രമപ്പെടുത്തലാണ്‌ പദാര്‍ത്ഥചലനമായി നമുക്ക്‌ അനുഭവപ്പെടുന്നത്‌. 
കോശത്തില്‍ ധനബലം കുറഞ്ഞിരിക്കുന്നപക്ഷം അവ ചുറ്റുപാടുമുള്ള മറ്റു 
കോശങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ അത്‌ സ്വീകരിക്കുന്നു. ധനബലം അധികമാണെങ്കില്‍ 
അധികമുള്ള ധനബലത്തെ ചുറ്റുപാടുമുള്ള കോശങ്ങളിലേക്ക്‌ 
പ്രസരിപ്പിക്കുന്നു. സ്പേസിലുള്ള ക്രമീകരണമായിട്ടാണു ഈ ല്രരകിയ 
സംഭവിക്കുന്നത്‌. 


ലളിതമായ സ്ഥാനിക്ചലനങ്ങള്‍വഴി പുറന്തള്ളാന്‍ കഴിയുന്നതിലും 
അധികമാണ്‌ കടന്നുവന്നിരിക്കുന്ന ധനബലത്തിന്റെ അളവെങ്കില്‍, 
കോശത്തിന്‌ സ്വന്തം ആന്തരിക സന്തുലനം ഒരുവിധത്തിലും നിലനിര്‍ത്താന്‍ 
കഴിയാതെ വരുന്നു. അധികമായ ധനബലം കോശത്തിന്റെ ഘടകകോശ 
ങ്ങളിലേക്ക്‌ കൈമാറ്റം ചെയ്യപ്പെടുന്നു. ഘടകകോശങ്ങള്‍ സ്വയം 
ഉത്തേജിതമാവുകയും, അവ ഉപരികോശത്തില്‍ നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രമാവാന്‍ 
നടത്തുന്ന സ്വാഭാവിക പരിശ്രമങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ ഈര്‍ജ്ജിതമാവുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ഉപരികോശഘടനയാകട്ടെ, സ്വയം സംരക്ഷിക്കുന്നതിന്നുള്ള 
ശ്രമം തുടരുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇതിനെയാണ്‌ ഉള്ളടക്കവും രൂപവും 
തമ്മിലുള്ള വൈരുദ്ധ്യം എന്ന്‌ മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സ്‌ 
വിശേഷിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഘടകകോശങ്ങളും ഉപരികോശഘടനയും തമ്മിലുള്ള 
ഒരു സമരമായി ഇത്‌ മാറുന്നു. അധികമായ സ്‌ പേസിനെക്കൂടി 
ഉള്‍ക്കൊണ്ടുകൊണ്ട്‌, തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ ഒരു പുതിയ ജണ-ധന 
ബലസന്തുലനത്തില്‍ കോശം പൂര്‍ണ്ണമായും പുനഃസംഘടിപ്പിക്ക 
പ്പെടുന്നതിലൂടെയാണ്‌ ഈ വൈരുദ്ധ്യം മിക്കപ്പോഴും പരിഹരിക്കപ്പെടുന്നത്‌. 
അത്തരം ഒരു പുനഃക്രമീകരണത്തിന്റെ ഫലമായി, അതുവരെ 
നിലനിന്നിരുന്ന കോശത്തിന്റെ അളവുകളും ഗുണങ്ങളും ഘടനയും രൂപവും 
എല്ലാം മാറുന്നു. കോശഘടന പഴയതിനെക്കാൾ സങ്കീര്‍ണ്ണമായിത്തീരുന്നു. 
വസ്തു തികച്ചും വ്യത്യസ്തമായ പുതിയൊരു വസ്തുവായി 
മാറിയിരിക്കുന്നു എന്നര്‍ത്ഥം. പ്രപഞ്ചത്തിലെ വികാസോന്മുഖമായ സകല 
മാറ്റങ്ങളുടെയും അദ്വൈതാത്മക മെക്കാനിസം ഇതാണ്‌. “അളവിലുള്ള 
മാറ്റങ്ങള്‍ ഗുണത്തിലുണ്ടാകുന്ന മാറ്റങ്ങളായി മാറുന്നതുവഴിയാണ്‌ 
വികാസമുണ്ടാകുന്നത്‌” എന്ന മാര്‍ക്സിയന്‍ സിദ്ധാന്തം കുറെക്കൂടി 
ആഴത്തിലും കൃത്യതയിലും മനസ്സിലാക്കാന്‍ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സ്‌ നമ്മെ 
സഹായിക്കുന്നു എന്ന്‌ വ്യക്തമാണല്ലോ. മാര്‍ക്സിയന്‍ ഡയലക്ടിക്സിന്റെ 


ജ്ലുമൈ - ന്വെച്തംബ്ര്‍ 201 പകാ 
ടെ 


പരിമിതികളെ എങ്ങിനെ മറികടക്കാം എന്നുകൂടി ഇത്‌ കാണിച്ചുതരുന്നു. 


ഈ പ്ര്രകിയ മറ്റൊരു രീതിയിലും സംഭവിക്കാവുന്നതാണ്‌. 
കോശത്തിനകത്തേക്ക്‌ കടന്നുവന്ന ധനബലം വളരെയധികവും 
കോശത്തിന്റെ ജണബലം താരതമ്യേന കുറവുമാണെങ്കില്‍ ഏതെങ്കിലും ഒരു 
ഘട്ടത്തില്‍ ഉപരികോശഘടന പൂര്‍ണ്ണമായും തകര്‍ത്ത്‌ ഘടകകോശങ്ങള്‍ 
സ്വതന്ത്രമാവുന്ന ഒരവസ്ഥ സംജാതമാകാവുന്നതാണ്‌. കോശം 
ഘടകകോശങ്ങളായി വിഘടിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. അതുകൊണ്ടും തീരാത്തത്ര 
അധികമാണ്‌ ധനബലത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമെങ്കില്‍ ഘടക കോശങ്ങളും 
തകര്‍ക്കപ്പെടാവുന്നതാണ്‌. അങ്ങിനെ, കോശശ്രേണിയുടെ കൂടുതല്‍ 
കുടുതല്‍ ആഴത്തിലുള്ള തലങ്ങളിലേക്ക്‌ അധിക ധനബലം കൈമാറ്റം 
ചെയ്യപ്പെടുകയും അവ ഒന്നൊന്നായി വിഘടിപ്പിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. 
ഈ പ്രക്രിയയുടെ ഒരു ഘട്ടത്തില്‍, പ്രസ്തുത വസ്തുവില്‍ അടങ്ങിയിട്ടുള്ള 
പദാര്‍ത്ഥത്തിന്റെ കോശശ്രേണി പൂര്‍ണ്ണമായും തകര്‍ക്കപ്പെടുകയും 
അവയിലെ പദാര്‍ത്ഥകണങ്ങളെല്ലാം തന്നെ അത്യധികമായ ധനബലം 
വഹിക്കുന്ന അതീവ ലഘുവായ ബലകണങ്ങളും ഈര്‍ജ്ജകണങ്ങളുമായി 
പുറന്തള്ളപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. പദാര്‍ത്ഥം ഈര്‍ജ്ജമായി മാറുന്നു എന്നു 
പറയുന്ന അവസ്ഥയാണിത്‌. ജലം ബാഷ്പീകരിക്കപ്പെടുന്ന പ്രക്രിയതൊട്ട്‌ 
അണുവിസ്‌ഫോടനം വരെയുള്ള വ്യത്യസ്ത വിഘടനാത്മക പ്രതിഭാസങ്ങളി 
ലെല്ലാം ഈ ല്രരക്രിയയാണ്‌ സംഭവിക്കുന്നത്‌. പദാര്‍ത്ഥത്തെ അതിന്റെ 
ഏറ്റവും ലഘുവായ ഘടകക്വാണ്ടങ്ങളായി വിഭജിക്കുന്ന അണു 
വിസ്ഫോടനം പോലുള്ള പ്രക്രിയകള്‍ക്ക്‌ അത്യധികമായ ധനബലം തന്നെ 
(പ്രയോഗിക്കേണ്ടിവരുമെന്ന്‌ വ്യക്തമാണല്ലോ. 

വ്യക്തിബന്ധങ്ങളും കുടുംബബന്ധങ്ങളും തകരുന്നതും രാഷ്ട്രീയ 
(പസ്ഥാനങ്ങള്‍ വിഘടിക്കപ്പെടുന്നതും ദേശീയ രാഷ്ര്രങ്ങള്‍ ചെറു 
രാഷ്ര്രങ്ങളായി വിഭജിക്കപ്പെടുന്നതും എല്ലാം വിവിധ മണ്ഡലങ്ങളില്‍ 
നിന്നുള്ള ഈ വിഘടനാത്മക പ്രതിഭാസത്തിന്റെ ഉദാഹരണങ്ങളാണ്‌. 
എല്ലാറ്റിലും അന്തര്‍ലീനമായിട്ടുള്ളത്‌ ജൂണ-ധനബലങ്ങളുടെ സങ്കീര്‍ണ്ണമായ 
പരസ്‌ പരപ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌. തൊഴിലാളി വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ 
വിപ്പവസംഘടനയില്‍ കാലാകാലങ്ങളില്‍ കടന്നുവരുന്ന വിമത-വിഘടന 
പ്രവണതകളുടെ കാരണം കണ്ടെത്തുന്നതിന്നും അത്തരം പ്രശ്‌നങ്ങളെ 
സംഘടനയെ തകര്‍ക്കാത്ത വിധത്തില്‍ കൈകാര്യം ചെയ്യുന്നതിന്നും 
ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക്സിന്റെ രീതിശാസ്ത്രം എത്രത്തോളം സഹായകമായി 
രിക്കുമെന്ന്‌ വ്യക്തമാണല്ലോ. 

വസ്തുവിന്റെ കോശഘടന സങ്കീര്‍ണ്ണമാകുന്നതിന്നനുസരിച്ച്‌ 
അവയുടെ ചലനങ്ങളും സങ്കീര്‍ണ്ണരുപങ്ങള്‍ ആര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. ലളിതമായ 
യാന്ത്രികചലനങ്ങള്‍ മാത്രമല്ല വിവിധ ഈര്‍ജ്ജരുപങ്ങള്‍, രാസ്ര്രരക്രിയകള്‍, 
ജൈവ്ര്രരകിയകള്‍, ബോധം, സാമൂഹികപരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍, ജൈവ 


റ പത 
നടാ 


പരിണാമം തുടങ്ങിയ എല്ലാത്തരം മാറ്റങ്ങളും പദാര്‍ത്ഥചലനത്തിന്റെ 
വൃത്ൃസ്ത ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളാണ്‌. 


ഭൂമിയിലെ പദാര്‍ത്ഥ സങ്കീര്‍ണ്ണനത്തിന്റെ അത്യധികം ഉയര്‍ന്ന ഒരു 
ക്വാണ്ടം അവസ്ഥയെ ആണ്‌ മനുഷ്യന്റെ നാഡീവ്യൂഹം പ്രതിനിധാനം 
ചെയ്യുന്നത്‌. മനുഷ്യമസ്തിഷ്കത്തിലെ സങ്കീര്‍ണ്ണ രാസചലനങ്ങളുടെ 
ഉത്പന്നങ്ങളായ ബോധവും ആശയങ്ങളും, അവയുടെ പിന്നെയും ഉയര്‍ന്ന 
ക്വാണ്ടം അവസ്ഥകളായ സമുഹവും സാമൂഹ്യമനസ്സും എന്നിവയൊക്കെ 
അദ്വൈതബലത്തിന്റെ അതിസങ്കീര്‍ണ്ണങ്ങളായ അസ്‌തിത്വരൂപങ്ങള്‍ 
തന്നെയാണ്‌. അദ്വൈതബലത്തിന്റെ സവിശേഷമായ കോശശ്രേണീ 
ഘടനയും ചലനനിയമങ്ങളും ഇവയിലെല്ലാം നമുക്ക്‌ ദര്‍ശിക്കാവു 
ന്നതുമാണ്‌. 

(്രവ്യവും ബലവും, കാന്തികതയും വൈദ്യുതിയും, ഗ്രാവിറ്റേഷന്‍, 
ഗുണവും അളവും, ആകൃതിയും പ്രകൃതിയും, ഗുരുത്വബലവും 
ലഘുത്വബലവും, തമോഗര്‍ത്തങ്ങളും ആദിസ്‌ ഫോടനവും സൂപ്പര്‍ 
നോവകളും, കാര്യവും കാരണവും, വിധിയും കര്‍മ്മവും, സിദ്ധാന്തവും 
(പ്രയോഗവും, പൂര്‍വപക്ഷവും ഉത്തരപക്ഷവും, തണുപ്പും ചുടും, വേഗതയും 
കാലവും, എന്‍ട്രോപ്പിയും എനര്‍ജിയും, ബാഹ്യരൂപവും ഉള്ളടക്കവും, 
മേല്‍പ്പുരയും അടിത്തറയും, തന്മാധ്രകളും ആറ്റങ്ങളും, ആറ്റങ്ങളും 
അപാണുകണങ്ങളും, ്രവ്യകണങ്ങളും ബലകണങ്ങളും, പരിണാമ്ലപ്രക്രിയ, 
ഖരം-(ദാവകം-വാതകം, ആസക്തിയും നിരാസവും, ശരിയും തെറ്റും, 
നന്മയും തിന്മയും, സദാചാരവും ദുരാചാരവും, ലൈംഗികത, വെറുപ്പും 
സ്നേഹവും, ഐകൃവും സമരവും, അവശ്യകതയും യാദൃശ്ചികതയും, 
അച്ചടക്കവും സ്വാത്രനത്്യവും, സമൂഹവും വ്യക്തിയും, ഉല്‍പ്പാദനവും 
ഉടമസ്ഥതയും, ഉത്പാദനരീതികളും ഉത്‌ പാദനഉപകരണങ്ങളും, 
ഉത്‌ പാദനവ്യവസ്ഥകളും ഉത്‌പാദന ശക്തികളും, മുതലാളിയും 
തൊഴിലാളിയും, മൂലധനവും അദ്ധ്വാനവും, പ്രതിവിപ്ലവവും വിപ്ലവവും, 
ഭരണകൂടവും വിപ്ലവവും, ദേശീയതയും പ്രാദേശികതയും, സ്വാതന്ത്ര്യ 
പ്രസ്ഥാനവും വിഘടനവാദവും, വിപ്ലവവും ഭീകരവാദവും, സ്ഥിരതയും 
മാറ്റവും, യാഥാസ്ഥിതികതയും പുരോഗമനപരതയും, ഉപചയവും 
അപചയവും, കഫവും വാതപിത്തങ്ങളും, ആതുരതയും ആരോഗ്യവും, 
മനസ്സും ശരീരവും, മരണവും ജീവിതവും, മതവും രാഷ്ര്രീയവും, 
വിശ്വാസവും വിജ്ഞാനവും, ആത്മാവും ദൈവവും തുടങ്ങിയ ദാര്‍ശനിക 
പ്രാധാന്യമുള്ള നിരവധി വിഷയങ്ങള്‍ ക്വാണ്ടം ഡയലക്ടിക് സിന്റെ 
രീതിശാസ്ത്രമുപയോഗിച്ച്‌ തുടര്‍ന്ന്‌ വിശകലനം ചെയ്യപ്പെടുന്നു). 


ഒ്ലുമൈ - ദ്രെച്തംങബ്ര്‍ 6 ക്‌ 
പം 


മാതി, കമാനം, ഥര്‍ദുനാധികാരം 


ഉമ ച്രരവര്‍ത്തി 


ജ്ഞാനത്തിന്റെ മണ്ഡലത്തില്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കുള്ള കുത്തകാധികാ 
രവും, കീഴ്ജാതിക്കാര്‍ക്ക്‌ ജ്ഞാനസമ്പാദനത്തിന്റെ കാര്യത്തിലേര്‍പ്പെടുത്തി 
യിട്ടുള്ള വിലക്കും, ജാതിയും വര്‍ഗ്ഗവും തമ്മിലും പ്രത്യയശാസ്ത്രവും ഉത്പാ 
ദനബന്ധങ്ങളും തമ്മിലും നിലനില്‍ക്കുന്ന ബന്ധങ്ങളുടെ പ്രധാന ഘടക 
ങ്ങളിലേക്ക്‌ നമ്മെ കൊണ്ടുപോകുന്നു. ഈ വിലക്കുകളെ ലംഘിക്കുന്ന 
ശൂദ്രരും അസ്പൃശ്യരും കഠിനമായ ശിക്ഷയര്‍ഹിക്കുന്നുവെന്ന്‌ ബ്രാഹ്മണ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ അനുശാസിക്കുന്നു. (സ്ര്രീകളെയും ജ്ഞാനസമ്പാദനത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ - പ്രത്യേകിച്ചും വിശുദ്ധ ജ്ഞാനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ - വിലക്കിയിരുന്നു). 
തങ്ങളുടെ അദ്ധ്വാനത്തിലൂടെ, കൃഷി, സസ്യങ്ങള്‍, മൃഗങ്ങള്‍, മൃഗപരിപാ 
ലനം, കാലാവസ്ഥ, മണ്ണ്‌, കീടങ്ങള്‍, കാര്‍ഷികമേഖലയില്‍ ഉപയോഗിക്കുന്ന 
ഉപകരണങ്ങള്‍, മരപ്പണി, ഇരുമ്പുപണി, സ്വര്‍ണ്ണപ്പണി തുടങ്ങിയ കൈവേല 
കള്‍, മത്സ്യബന്ധനം, വേട്ട തുടങ്ങിയ മേഖലകളെയും പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെയും 
പരിപോഷിപ്പിച്ചതും പരിരക്ഷിച്ചതും താഴ്‌ന്ന ജാതിക്കാരെന്നു വിളിക്കപ്പെ 
ടുന്ന വിഭാഗങ്ങളാണ്‌. കൈവേലകളില്‍, അതിനായി ഉപയോഗിക്കുന്ന ലോഹ 
ങ്ങള്‍, മരം, കളിമണ്ണ്‌, മുള, ഓട്‌, ഇഷ്ടിക തുടങ്ങിയ വസ്തുക്കളെക്കുറി 
ച്ചുള്ള അറിവുകളുമുള്‍പ്പെടുന്നു. തുഴച്ചില്‍ വൈദഗ്ദ്ധ്യമാവശ്യപ്പെടുന്ന, 
തോണിയാത്ര പോലുള്ള സ്ഥലപരമായ കഴിവുകളുമുണ്ടായിരുന്നു. ഇവിടെ 
സുചിപ്പിച്ച ചുരുക്കം ചില ഉദാഹരണങ്ങള്‍, എല്ലാ പ്രധാന നിര്‍മ്മാണ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളെയും സാദ്ധ്യമാക്കുന്ന ജ്ഞാനരുപങ്ങളെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 
തീര്‍ച്ചയായും, മേല്‍ജാതിക്കാരുടെ അസ്തിത്വത്തെ സാദ്ധ്യമാക്കിയത്‌ ഈ 
ജ്ഞാനരൂപങ്ങള്‍ തന്നെയാണ്‌. എന്നിട്ടും മേല്‍ജാതിക്കാരുടെ അനുഷ്ഠാ 
നങ്ങളും ബൌദ്ധികവൃത്തികളുമായി തുലനംചെയ്യുമ്പോള്‍, ഈ കഴിവുകളും 
ജ്ഞാനങ്ങളും അധമമെന്നും അയിത്തമുളവാക്കുന്നതെന്നുമാണ്‌ ഗണിക്ക 
പ്പെട്ടത്‌. മേല്‍ജാതിക്കാരുടെ കുത്തകയായ “വിശുദ്ധജ്ഞാന' വും 
“ഗ്രന്ഥവിജ്ഞാന”വും ജ്യോതിശ്ശാസ്ത്രം പോലെയുള്ള ധിഷണാപരമായ 
അന്വേഷണങ്ങളും ഓന്നത്യമുള്ളവയായി ഗണിക്കപ്പെട്ടു. അതുപോലെ, 
ഗാര്‍ഹികമേഖലകളെ കൈകാര്യം ചെയ്യുന്നതില്‍ സ്ത്രീകള്‍ (പ്രദര്‍ശിപ്പി 
ക്കുന്ന പാടവത്തിന്‌ അര്‍ഹിക്കുന്ന പരിഗണന നല്‍കിയിരുന്നില്ല; ഇന്നും 
നല്‍കുന്നില്ല. 

നൂറ്റാണ്ടുകളായി, ര്രാഹ്മണ പുരുഷന്മാര്‍ ജ്ഞാനത്തിനു മുകളില്‍ 
പുലര്‍ത്തുന്ന കുത്തകാധികാരം, അനുഷ്ഠാനപരമോ മതപരമോ ആയ 


റാ പ്‌ി ചകാച്ചിചച്‌ 
ടട. 


ജ്ഞാനങ്ങളുടെ മണ്ഡലങ്ങളില്‍ മാത്രമല്ല ദൃശ്യമാവുന്നത്‌. അതിന്റെ അട 
യാളങ്ങള്‍ മതേതര വിജ്ഞാനത്തിന്റെ മേഖലകളിലും കാണാവുന്നതാണ്‌. 
(പത്യേകമായ സാമൂഹിക രൂപീകരണത്തിലേക്ക്‌ ഉള്‍ച്ചേര്‍ക്കപ്പെടുന്ന പുതിയ 
ഭൂപരിധികളില്‍ സാമുഹിക ഉത്പാദനത്തിനുമേല്‍ നിയന്ത്രണം നേടാന്‍ 
ജ്ഞാനത്തിനുമേലുള്ള ഈ കുത്തകാധികാരം അവരെ സഹായിച്ചു. 
ജ്ഞാനത്തെ കുത്തകയാക്കുവാന്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ ശ്രമിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ആദ്യ 
ഘട്ടങ്ങളില്‍, ഇതിനെതിരെ ചില കലാപങ്ങള്‍ നടന്നിരിക്കണം. എന്നാല്‍ 
ഈ പ്രതിരോധം മേല്‍വര്‍ണികര്‍ക്കിടയില്‍ ഒതുങ്ങിനിന്നു - പ്രത്യേകിച്ചും 
ക്ഷത്രിയര്‍ക്കിടയില്‍. തൊഴില്‍ദായക ജാതിക്കാരായ ശൂദ്രര്‍ അത്തരം പ്രതി 
രോധങ്ങളുടെ പരിധിക്കു പുറത്തുനിന്നവരാണ്‌. ഏറ്റവും ചുരുങ്ങിയത്‌, കാല 
ങ്ങളെ അതിജീവിച്ച ഗ്രന്ഥപാരമ്പര്യങ്ങളിലെങ്കിലും അത്തരം സംഘര്‍ഷ 
ങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ വിവരങ്ങളില്ല. കഷത്രിയര്‍ക്കും (ബാഹ്മണര്‍ക്കുമിടയില്‍ നില 
നിന്ന സംഭത്രാസങ്ങള്‍, അവരെ വ്യത്യസ്ത മണ്ഡലങ്ങളില്‍ സന്നിവേശിപ്പി 
ച്ചുകൊണ്ടാണ്‌, ആത്യന്തികമായി അവസാനിച്ചത്‌. (ബ്രാഹ്മണപുരുഷന്‌ അനു 
ഷ്ഠാനപരമായ ജ്ഞാനത്തിനു മുകളിലും, ക്ഷത്രിയപുരുഷന്‌ മര്‍ദനോപാ 
ധികളുടെ മുകളിലും കുത്തകാധികാരം ലഭിച്ചു. ആയുധങ്ങളുപയോഗിക്കു 
ന്നതിനുള്ള അനന്യമായ അവകാശമാണ്‌ അതിലൂടെ ക്ഷത്രിയപുരുഷന്‌ ലഭി 
ച്ചത്‌. അങ്ങനെയാണ്‌ രാജ-പ്രാഹ്മണ ദ്വന്ദം അഥവാ അധികാരജാതി-പു 
രോഹിതദ്വന്ദം പ്രവര്‍ത്തനക്ഷമമായത്‌. രണ്ടുകൂട്ടര്‍ക്കും ഒറ്റയ്ക്കുള്ള ബല 
ത്തേക്കാള്‍ ശക്തമായിരുന്നു, ഈ സംയുക്തത്തിന്റെ അധികാരശേഷി. അവ 
രുടെ സംയോജിതശേഷിയെ തടയുന്നത്‌ എളുപ്പമുള്ള കാര്യമായിരുന്നില്ല. 
വിലക്കപ്പെട്ട വിജ്ഞാനങ്ങളും സിദ്ധികളും നേടുന്നതിനും പ്രമാണങ്ങളെ 
ഉല്ലംഖിക്കുന്നതിനും ശ്രമങ്ങള്‍ നടന്നിരുന്നു എന്നതിന്‌ ചില തെളിവുകളു 
ണ്ട്‌. ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു മാത്രം സംവരണം ചെയ്യപ്പെട്ട വിശേഷപ്പെട്ട സിദ്ധി 
കള്‍ നേടുന്നതിനായി യത്നിച്ച, ശംബുകനെപ്പോലെയുള്ളവരും; ഏകല 
വ്യനെപ്പോലെ, ക്ഷത്രിയരുടെ അവകാശമായ ആയുധവിദ്യയില്‍ നൈപുണ്യം 
നേടിയവരും കൊടിയ ശിക്ഷകള്‍ക്കു വിധേയരായി. പീഡാനുഭവങ്ങളുണ്ടാ 
വുമെന്ന്‌ ഭീഷണിപ്പെടുത്തി സ്ത്രീകളേയും ജ്ഞാനസമ്പാദനത്തില്‍നിന്നും 
വിലക്കിയിരുന്നു. ഗാര്‍ഗിയുടെ കഥ ഇക്കാര്യം വ്യക്തമാക്കും. 


ശംബൂകന്റെ തടസ്സപ്പെട്ട തപസ്സ്‌ 

രാമന്‍ അയോധ്യ ഭരിച്ചിരുന്ന കാലം, ഒരുനാള്‍ ഒരു ബ്രാഹ്മണ 
ബാലന്‍ മരിച്ചു. അകാലമരണമായാണ്‌ അത്‌ ഗണിക്കപ്പെട്ടത്‌. നീതിമാനായ 
ഒരു രാജാവിന്റെ ഭരണകാലത്ത്‌ ഒരു (ബ്രാഹ്മണബാലനും മരിക്കുകയില്ലെന്ന്‌ 
അയോധ്യയിലെ ബ്രാഹ്മണപണ്ഡിതന്മാര്‍ അഭിപ്രായപ്പെട്ടു. കൊട്ടാര 
വാതില്‍ക്കല്‍ വന്ന്‌ മരിച്ച കുട്ടിയുടെ പിതാവ്‌ വിലപിച്ചു തുടങ്ങി. “രാമന്റെ 
ഭരണത്തില്‍ എന്തോ കൊടുംപാപമുണ്ട്‌.” അയാള്‍ ആശ്ചര പ്പെട്ടു. ബ്രാഹ്മണ 
ഗുരുക്കന്മാരുമായി കുട്ടിയുടെ മരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ രാമന്‍ ചര്‍ച്ച ചെയ്തു. 


ജ്ലുമൈ - ദ്വെച്തംബ്൪ ന ക്ട 
പ 


കുട്ടിയുടെ അകാലമരണം, ഏതോ ശൂദ്രന്‍ തപസ്സു ചെയ്യുന്നു എന്നതിനെ 
യാണ്‌ സുചിപ്പിക്കുന്നതെന്നും അത്‌ കൊടുംപാപമാണെന്നും ഗുരുക്കന്മാര്‍ 
ഉപദേശിച്ചു. പാപിയായ ആ ശൂദ്രനെ കണ്ടെത്തി ശിക്ഷിക്കണമെന്ന്‌ ബ്രാഹ്മ 
ണര്‍ രാമനെ ഉപദേശിച്ചു. 


മേല്‍വര്‍ണ്ണികരായവര്‍ക്ക്‌ സേവനം ചെയ്തുകൊടുക്കുകയെന്ന 
കുലത്തൊഴിലില്‍ ഉറച്ചുനില്‍ക്കാത്ത “ധിക്കാരി"യായ ശൂദ്രനെത്തിരഞ്ഞ്‌ 
രാമന്‍ പുറപ്പെട്ടു. ഒടുവില്‍ രാമരാജ്യത്തിന്റെ വടക്കന്‍ പ്രദേശങ്ങളില്‍ കഠി 
ന നിഷ്ഠയോടെ തപസ്സു ചെയ്യുന്ന ഒരു യോഗിയെ രാമന്‍ കണ്ടെത്തി. രാമന്‍ 
യോഗിയോടു പറഞ്ഞു: “ഞാന്‍ രാമന്‍. ദശരഥന്റെ മകന്‍. താങ്കളോട്‌ ഒരു 
കാര്യം ചോദിക്കാന്‍ എനിക്ക്‌ അത്യധികമായ ആകാംക്ഷയുണ്ട്‌. ഏതു ജാതി 
യിലാണ്‌ താങ്കള്‍ ജനിച്ചത്‌? എന്നോട്‌ പറയുക.” ശൂദ്രനായ ശംബൂകന്‍ സത്യ 
സന്ധമായി മറുപടി പറഞ്ഞു. “രാജാവേ, ശൂദ്രനായാണ്‌ ഞാന്‍ ജനിച്ചത്‌. 
കഠിനതപസ്സിലൂടെ എനിക്ക്‌ മോക്ഷം പ്രാപിക്കണം.” യോഗി ഇപ്രകാരം 
പറഞ്ഞ ഉടനെ, രാമന്‍ വാളൂരി അയാളുടെ ശിരസ്സറുത്തു. ശംബൂകന്റെ ശിര 
സ്സറുത്ത ഉടനെ ദേവകള്‍ രാമനെ വാഴ്ത്തുകയും പുഷ്പവര്‍ഷം നടത്തു 
കയും ചെയ്തു. ബ്രാഹ്മണ ബാലന്‌ ജീവന്‍ തിരിച്ചു ലഭിക്കട്ടെയെന്ന്‌ രാമന്‍ 
ദേവകളോട്‌ ആവശ്യപ്പെട്ടു. ശുദ്രസന്ന്യാസിയായ ശംബൂകന്‍ കൊല്ലപ്പെട്ട 
ഉടന്‍ തന്നെ പ്രാഹ്മണബാലന്‌ ജീവന്‍ തിരിച്ചു ലഭിച്ചിരുന്നു. (ബാഹ്മണരെ 
പ്പോലെ, മോക്ഷം കാംക്ഷിച്ചതിനാണ്‌ ശംബൂകന്‍ വധിക്കപ്പെട്ടത്‌. ജ്ഞാന 
ത്തിന്റെ കുത്തകാധികാരം (്രാഹ്മണരുടെ കൈവശം തന്നെയായിരുന്നു. 
പ്രാഹ്മണബാലന്‍ -- വിദ്യാസമ്പന്നരുടെ അടുത്ത തലമുറ - ശംബൂകന്‍ 
ജ്ഞാനം ആര്‍ജിക്കുന്നതോടെ മരിക്കുന്നതിലെയും, ശംബൂകന്റെ ശിരസ്സ്‌ - 
ജ്ഞാനത്തിന്റെ സ്ഥാനം - അറുക്കുന്നതോടെ ബാലന്‌ ജീവന്‍ തിരിച്ചു ലഭി 
ക്കുന്നതിലെയും ഗുപ്തചിഹ്നങ്ങള്‍ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 


ആയുധവിദ്യ നേടിയതിന്‌ ഏകലവ്യന്‌ ലഭിച്ച ശിക്ഷ 


വനവാസികളായ നിഷാദരുടെ ഗോത്രമുഖ്യന്റെ മകനായിരുന്നു ഏക 
ലവ്യന്‍. വേട്ടയാടിയും മീന്‍പിടിച്ചുമാണ്‌ നിഷാദര്‍ ഉപജീവനമാര്‍ഗ്ഗം കണ്ടെ 
ത്തിയിരുന്നത്‌. ക്ഷത്രിയരുടെ യുദ്ധമുറകളില്‍ നിപുണനാവണമെന്ന്‌ ഏക 
ലവ്യന്‌ അതിയായ താല്‍പര്യമുണ്ടായിരുന്നു. യുദ്ധമുറകളഭൃസിപ്പിക്കുന്ന 
ദ്രോണാചാര്യനെന്ന ഗുരുവിനെക്കുറിച്ച്‌ അവന്‍ കേട്ടിരുന്നു. അദ്ദേഹം 
ഹസ്തിനപുരിയിലാണ്‌ ജീവിച്ചിരുന്നത്‌. അതുകൊണ്ടവന്‍ ഹസ്തിനപുരി 
യിലേക്ക്‌ യാത്രതിരിച്ചു. ഏകലവ്യനെ കണ്ട ദ്രോണാചാര്യര്‍, അവന്റെ കുലീ 
നമായ പെരുമാറ്റത്തില്‍ ആകൃഷ്ടനായി. തുടര്‍ന്ന്‌ അവന്റെ ജാതിയെന്തെന്ന്‌ 
അന്വേഷിച്ചു. “ഞങ്ങള്‍ നിഷാദരാണ്‌ ഗുരോ. എന്റെ പിതാവ്‌ ഗോത്രമുഖ്യ 
നാണ്‌. വനവാസകളാണ്‌ ഞങ്ങള്‍. അതുകൊണ്ട്‌, ഒരു ജാതിയിലും പെടു 
ന്നവനല്ല ഞാന്‍. ആയുധവിദ്യ അഭ്യസിക്കാന്‍ എനിക്ക്‌ അതിയായ ആഗ്ര 
ഹമുണ്ട്‌.” - ഏകലവ്യന്‍ ഉത്തരം പറഞ്ഞു. 


റ പിട ച്ഥക്ഥാഥിഷ്‌ 


ഒരു നിഷാദനാണ്‌ ഏകലവ്യനെന്നറിഞ്ഞ ദ്രോണാചാര്യര്‍, അവനെ 
ശിഷ്യനായി സ്വീകരിക്കാന്‍ വിസമ്മതിച്ചു. വളരെ ധാര്‍ഷ്ട്യത്തോടെ, താന്‍ 
ക്ഷത്രിയകുമാരന്മാരുടെ ഗുരുവാണെന്ന്‌ അവനെ അറിയിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഒരു ഗോത്രവര്‍ഗക്കാരനെ അദ്ദേഹത്തിന്‌ പഠിപ്പിക്കുവാന്‍ കഴിയുമായിരു 
ന്നില്ല. ഇതുകേട്ട്‌ ഏകലവ്യന്‍ വളരെ ദുഃഖിതനായി. വനത്തിലേക്കവന്‍ തിരി 
ച്ചുപോയി. ആയുധധവിദ്യയില്‍ നിപുണനാവാന്‍ ഒടുവിലവന്‍ ഒരു വഴി കണ്ടെ 
ത്തി. അവന്‍ ദ്രോണാചാര്യരുടെ ഒരു കളിമണ്‍ പ്രതിമയുണ്ടാക്കി. അതിനു 
മുന്നില്‍നിന്ന്‌ അവന്‍ ആയുധവിദ്യ അഭ്യസിച്ചു. അതിലവന്‍ അതിനിപുണ 
നായി. ഒരു ദിവസം ഹസ്തിനപുരത്തിലെ രാജകുമാരന്മാര്‍ നായാട്ടിനായി 
വനത്തിലെത്തി. അവരുടെ വയേട്ടപ്പട്ടിയുടെ വായില്‍ ഏകലവ്യന്‍ അമ്പുക 
ളെയ്തു തറച്ചു. അതും അതിന്റെ കുര കേട്ടുകൊണ്ടു മാത്രം. ദ്രോണാചാ 
രൃരും രാജകുമാരന്മാരും ഏകലവ്യനെ കണ്ടെത്തി. ഏകലവ്യനെപ്പോലെ വിദ 
ഗ്ധനായ ഒരഭ്യഠാസിയെക്കണ്ട്‌ അവര്‍ അത്ഭുതപ്പെട്ടു. ഇക്കാലം കൊണ്ട്‌, 
ദ്രോണാചാര്യര്‍ അവനെ മറന്നുപോയിരുന്നു. അദ്ദേഹമവനെ പോരിനു വിളി 
ച്ചു. യുദ്ധം മുറുകിയതോടെ, ഏകലവ്യന്‍ വിദഗ്ധനായൊരു പോരാളിയാ 
ണെന്നും വ്യക്തമായി - അതങ്ങിനെയാവും. കാരണം, ഒന്നുമില്ലെങ്കിലും 
അവന്‍ വനവാസിയായ ഒരു ഗോത്രവര്‍ഗക്കാരനാണല്ലോ! ഹസ്തിനപുര 
ത്തിലെ ക്ഷത്രിയകുമാരന്മാര്‍ വിഷണ്ണരായി. അവന്റെ ഗുരുവാരാണെന്ന്‌ ഏക 
ലവ്യനോട്‌ ദ്രോണാചാര്യര്‍ ചോദിച്ചു. ഒട്ടും സങ്കോചമില്ലാതെ, ദ്രോണാചാ 
ര്യനാണ്‌ ഗുരുവെന്നവന്‍ മറുപടി നല്‍കി. തുടര്‍ന്ന്‌ തിരസ്്‌കാരത്തിന്റെയും 
കളിമണ്‍ പ്രതിമയുടെയും കഥ മുഴുവന്‍ പുറത്തുവന്നു. 

ക്ഷത്രിയ കുമാരന്മാരേക്കാള്‍, (്രതേൃകിച്ചും അര്‍ജുനനേക്കാള്‍, 
വിദഗ്ധനായ ഒരു ആയുധാഭ്യാസി ഉണ്ടെന്ന അറിവ്‌ ക്ഷത്രിയകുമാരന്മാ 
രെയും ദ്രോണാചാര്യരെയും അസന്തുഷ്ടരാക്കി. ഇനിയൊരിക്കലും അമ്പ 
യ്യൂവാനാവാത്ത വിധത്തില്‍ ഏകലവ്യനെ എത്തിക്കുവാന്‍ ദ്രോണാചാര്യര്‍ 
ഒരുപായം കണ്ടെത്തി. അദ്ദേഹം അവന്റെ വലതുകയ്യിലെ പെരുവിരല്‍ ഗുരു 
ദക്ഷിണയായി ആവശ്യപ്പെട്ടു... നിഷാദമുഖ്യന്റെ സത്യസന്ധനും സന്മാര്‍ഗി 
യുമായ മകന്‍ അവന്റെ പെരുവിരല്‍ മുറിച്ച്‌, ഗുരുദക്ഷിണനല്‍കി. തുടര്‍ന്ന്‌ 
വനാന്തരങ്ങളിലേക്ക്‌ നിശ്ശൂബ്ദനായി തിരിച്ചു നടന്നു. 

അര്‍ജുനന്റെ എതിരാളി നശിച്ചു. അതോടപ്പം തന്നെ ഗോത്രമു 
ഖ്യന്റെ മകന്‍ നിരായുധനായിത്തീരുകയും ചെയ്തു. ഗോത്രവര്‍ഗക്കാര്‍ക്ക്‌ 
തങ്ങളെ പ്രതിരോധിക്കാനുള്ള മാര്‍ഗങ്ങള്‍ നശിപ്പിച്ചുകൊണ്ടാണ്‌, ക്ഷത്രി 
യര്‍ തങ്ങളുടെ അധികാരം സുസ്ഥിരമാക്കിയത്‌. 

(അവലംബം : മാതൃഭൂമി ബുക്‌സ്‌ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച ഉമ ചക്രവര്‍ത്തി 
യുടെ ജാതിയും ലിംഗവും എന്ന പുസ്തകത്തില്‍നിന്ന്‌.) 


്ലുമൈ - ന്വെപ്തംങ്ര്‍ നക 
ടെ 


നവി 


സുകേതു 


പത്തിരുപതുവര്‍ഷത്തെ വണ്ടിത്താവള ജീവിതത്തില്‍ ഇഷ്ടവും 
അതിലേറെ ഇഷ്ടപ്പെട്ടതുമായ സംഗതികളുണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. അതില്‍ത്തന്നെ ഒരു 
പാടിഷ്ടം തോന്നിയ ഒരു സംഗതിയാണ്‌ 81045. ഇതിന്റെ ഫുള്‍ഫോം എനി 
ക്കറിയില്ല. അറിയാനുള്ള അന്വേഷണം നടത്തിയിട്ടില്ല. അതിന്റെ ആവശ്യ 
വുമില്ല. കുഴിയല്ലല്ലോ, എനിക്കു തിന്നേണ്ടത്‌ അപ്പമാണ്‌. 

*_..അദാ... ഭ1ലീദ്ട വരുന്നു... 

൭1യീ,5 വരട്ടെ... 

പ്1ധീ്ട ഉണ്ടല്ലോ, പിന്നെന്താ...” 


ഇങ്ങനെ ആളുകള്‍ ഉത്സാഹത്തോടെ (പോകുന്നത്‌ ആശുപ്ത്രിക്കാ 
ണെങ്കില്‍പോലും) പറയുന്നതു കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ എന്തോ ഒരു സുഖം ഞാനു 
മനുഭവിച്ചു. ഈ അനുഭവം എങ്ങനെ എന്നിലെത്തി എന്നറിയില്ല. 


എത്ര മക്കളുണ്ടെങ്കിലും അതില്‍ ഒന്നിനോട്‌ ഒരു പ്രത്യേക മമത 
കാണിക്കും ഏതൊരമ്മയും. അത്‌ പക്ഷേ പുറത്തു കാണിക്കില്ല. 

എന്നാലോ മറ്റു മക്കളെല്ലാം അതറിയുന്നുമുണ്ട്‌. അത്തരം ആന്ത 
രിക അടുപ്പമാണ്‌ [ല്‌ി എനിക്കും തന്നത്‌. 
൭ കണ്ണൂരില്‍നിന്നും പാലക്കാട്ടേക്ക്‌ പറിച്ചുനട്ട എനിക്ക്‌ ഇത്രയ്ക്ക്‌ 
തോന്നുന്നുണ്ടെങ്കില്‍ ഇവിടുത്തുകാരുടെ അടുപ്പം എത്രയായിരിക്കും! 

൭145 വഴിയാണ്‌ ഞാന്‍ ആദ്യമായി വണ്ടിത്താവളം കണ്ടത്‌. ബസ്സി 
റങ്ങി നടക്കുമ്പോള്‍, തല പുറത്തേക്കിട്ട്‌ കണ്ടക്ടര്‍ എനിക്കെത്തേണ്ട സ്ഥലം 
കൈചൂണ്ടി കാണിച്ചുതന്നത്‌ ഇന്നും ഞാന്‍ കാണുന്നു. അതിനു നന്ദിയെ 
ന്നപോലെ ഞാനെന്റെ വലംകൈപ്പത്തികൊണ്ട്‌ ചെറു റ്റാറ്റ കൊടുത്തിരു 
ന്നു. ഒരുപക്ഷേ ഇപ്പറഞ്ഞ അടുപ്പം ആ ഒരു പ്രത്യേക നിമിഷത്തിലായിരി 
ക്കണം ഞെട്ടി വിടര്‍ന്നത്‌. 

മനുഷ്യനും മനുഷ്യനും മനസ്സിലൂടെ കടന്നുപോകുന്ന ഇത്തരം നിമി 
ത്തങ്ങളാണ്‌ ഇന്നു നമുക്കു നഷ്ടപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുന്നതും. 

നിത്യജീവിതത്തിലെ “പച്ച' മായുമ്പോള്‍ നിത്യ ദുരിതപായലുകള്‍ 
പടര്‍ന്നു കയറും. 


൭ പൊതുമനസ്സിന്റെ വിശ്വാസം എങ്ങനെയാണ്‌ ആവാഫഹിച്ചെടുക്കേ 
ണ്ടത്‌ എന്നതിനു ലളിതമായ ഉദാഹരണമാണ്‌ 9179. ഇത്‌ എന്റെ ചെറു 


രക _കാലില്‌ 
ര. 


ചം ധ്‌ 


ന] 


ജീവിതത്തിലെ നിത്യാനുഭവത്തില്‍നിന്നും ലഭിച്ച ലളിതപാഠം കൂടിയാണ്‌. 
അതുകൊണ്ടുതന്നെ - ട1പ്ട ഇന്നെനിക്ക്‌ പാലക്കാട്‌-വണ്ടിത്താവളം റൂട്ടില്‍ 
ഓടുന്ന വെറുമൊരു ബസ്സുല്ല. ഇത്തരം “യെസ്‌കേയെമ്മെസ്സുകള്‍'” നാട്ടിലൂട 
നീളം നമ്മുടെ ഈടുവഴികളിലൂടെ മുടങ്ങാതെ അമിതമല്ലാത്ത വേഗത്തില്‍ 
ഓടിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നുണ്ട്‌. അതെ, അതുകൊണ്ടാണ്‌ ജീവിതം ഇത്രയെങ്കിലും 
സ്വൈരമായി മുന്നോട്ടുപോകുന്നത്‌. 

നന്മയുടെ വഴികളും 

നന്മയ്ക്കായുള്ള കാത്തിരിപ്പും 

നന്മകാണുമ്പോള്‍ കൈ നീട്ടി നിര്‍ത്താനും 

നന്മയില്‍ കയറിപ്പറ്റാനും 

ഇത്തിരിനേരം അതിനകത്ത്‌ തങ്ങിനില്‍ക്കാനും 

ഒതുങ്ങിനില്‍ക്കാനും സാധിക്കുമെങ്കില്‍ 


പുണ്യം ഇതില്‍പ്പരം മറ്റെന്ത്‌? 


ഗൂ ഈശ്വരന്‍, പ്രപഞ്ചം, 
മനുഷ്യപ്രകൃതി, വേദങ്ങള്‍, 
ഉപനിഷത്തുകള്‍, ഭാതികവാദം, 
പഞ്ചവം രം പുനര്‍ജനും, 
ചരിത്രം, വർണ്ണവ്യവസ്ഥ 
ഈശ്വരനും എന്നിവയെക്കുിച്ചുള്ള 
എം.വി.ഹരിദാസന്‍ ഭാരതീയ കാഴ്ചഷാടുകളെ 
ആഴത്തില്‍ വിശകലനം ചെയ്യുന്ന 
മനലികപഠനങ്ങളുടെ സമാഹാരം. 


ലാകറ്റില്‌ ബുക്ക്സ്‌ 
കൊല്ലങ്കോട്‌ - 678 506 
1,400. 044663 8940 
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